﻿S -I * L UDC : BBC K Anna Blaze Demonografie - M : Editura "Ganga", - p - bani gheata (Seria: Magic Grimoires) LUSTRUIT DE INVIZIBIL/ VEEHL ISBN - - - - Credința în demoni datează de mii de ani Cine sunt demonii? De ce însuși cuvântul "demon" este asociat cu răul în general și cu fundul simple, manifestări "corporale" ale naturii umane - în special, și a fost întotdeauna așa? Care este originea demonilor și natura lor elementară? Cum arată și ce înseamnă aspectul lor? Această carte nu numai că descrie lumea demonilor, atât de misterioasă și multifațetă, ci investighează și în detaliu biografiile multora dintre ei reprezentanți Baza structurală a cărții a fost alcătuită din materiale din cele trei surse cele mai autorizate despre "demonografia" occidentală: "Goetia" (prima parte a grimoirului "Lemegeton, sau cheia mai mică a lui Solomon"), "Pseudomonarhia demonilor" de Johann Wier și "Dicționar infernal" de Collen de Plancy (c) Ordo Templi Orientis (c) Anna Blaze, (c) Thelema Creative Group, (c) Editura Ganga, Conţinut Cuvânt înainte DEMONOGRAFIE Abigor Abraxas Aguares Adramelec Azazel Scop Alastor Aloker Amdusias Amon I Andras Asmodeus Astaroth Balan Barbatos Bael Hipopotam Beirevra Berit Buer Belzebul Belphegor Wolak Voal Gaap Ganga-Gramma Garuda Glasia-Labolas Gomory Devmos Monturi de vrăjitoare Broaște râioase Ipos Kaim Kali Xaphan Lamia Leonard Spiridușul Lucifer Malphas Mamona Marchosias Mikala * Milkom Moloch Naberus ON Nibbas Nicar Orobas Paimon Picoll Dansul vrăjitoarelor în sabat Vrăjitoare zburătoare Pruflas Rahovart Ribesal Ronowe Sallos Stolas Thorngarsuk Ukobah Steagul Flauros Furkas Furfur Agita Eurinom Yan-gant-i-tan Bibliografie Prefaţă Sr Barhat, părintele Marsyas Credința în demoni datează de mii de ani Cine sunt demonii? De ce însuși cuvântul "demon" este asociat cu răul în general și cu manifestările "corporale" ale naturii umane, în special? Înainte de a răspunde la această întrebare, este necesar să înțelegem că imaginea duală etică a lumii, în care negrul se opune albului, lumina se opune întunericului, iar nuanțele de gri nu există, nu este atât de veche În capul unui păgân primitiv sau al unei persoane antice, nu era deloc loc pentru o astfel de claritate Omul antic trăia într-un sistem de coordonate care nu semăna cu cel modern: pentru el, granițele dintre lumea materială și fantezia, simbolică, erau subțiri Cunoscătorul se afla în apropiere mistică de obiectul cunoașterii Modelul său etic ținea cont de interesele atât ale zeilor, cât și ale semizeilor, și ale morților, și ale spiritelor și ale demonilor, care erau considerați fie sufletele morților, fie - nici mai mult, nici mai puțin - intermediari între om și zei Cuvântul "demon" în sine provine de la "daimon" ("zeitate, putere divină, zeu") În zilele noastre, termenul "daimon" este uneori folosit pentru a se referi la spiritele bune, care este aproape de sunetul acestui cuvânt în greaca veche Și în lumea antică, cuvântul "demon / daimon" însuși era neutru: termenii compuși "eudaimon" (eudaimon, "demon bun") și "kakodemon" (kakodaimon, "demon rău") erau folosiți pentru a separa spiritele în cele bune și răul Iată ce a scris filosoful grec antic Platon despre scopul demonilor: "Să fii interpreți și mediatori între oameni și zei, transmitând zeilor rugăciunile și sacrificiile oamenilor, iar oamenilor ordinele zeilor și recompensele pentru sacrificii Fiind la mijloc, ele umplu golul dintre unul și celălalt, astfel încât Universul este conectat printr-o conexiune internă Datorită lor, tot felul de divinații, artă preoțească și, în general, tot ceea ce se referă la sacrificii, sacramente, vrăji, profeție și vrăjitorie Nu în contact cu oamenii, zeii comunică și vorbesc cu ei doar prin intermediul demonilor - atât în realitate, cât și în vis Potrivit autorilor antici, lumea demonică avea propria sa ierarhie - la fel ca pe pământ Fiecare persoană avea un demon păzitor, dar, desigur, oamenii de seamă erau păziți de demoni cu un statut mai înalt decât cei obișnuiți Odată a venit un preot egiptean la Roma, iar unul dintre prietenii lui i-a prezentat lui Plotin; dorind să-i arate arta sa, preotul l-a invitat la templu pentru a-și chema demonul păzitor, iar Plotin a fost ușor de acord Vraja demonului a fost aranjată în templul lui Isis - conform egiptenului, acesta era singurul loc curat din Roma; iar când demonul a fost chemat și i-a apărut înaintea ochilor, s-a dovedit că nu era din neamul demonilor, ci din neamul zeilor Văzând asta, egipteanul a exclamat: "Fericiți ești! Gardianul tău este un zeu, nu un demon de cea mai joasă rasă!" - și a interzis imediat cuiva să-l întrebe pe acest zeu despre orice și chiar să se uite la el Păgâna, pe de o parte, care a existat în apropiere mistică de natură, iar pe de altă parte, dependentă de harurile ei, nu a perceput spiritele și demonii cu ostilitate și chiar invers - a căutat să stabilească contact cu ei, să-și facă prieteni Într-o serie de tradiții, multe spirite, în special cele asociate cu fenomenele naturale, erau considerate neutre sau chiar favorabile oamenilor De exemplu, țăranii europeni medievali au considerat că este necesar să potolească spiritul cerealelor atunci când au invadat teritoriul acestuia, adică au început să recolteze Creștinismul, care s-a răspândit în toată Europa, cu sistemul său dual de viziune asupra lumii, a lipsit lumea păgână veselă de culorile ei obișnuite Zeii păgâni au fost fie respinși cu totul, fie s-au referit la "etajul inferior", unde unii Platon, Sărbătoare, - Pe S Apta ' Porfiry, "Viața lui Plotin" // Diogenes Laertsky Despre viața, învățăturile și spusele unor filosofi celebri M , , p dintre ei, înconjurați de legende întunecate, dizidenți fericiți până astăzi Autorii creștini au insistat asupra conceptului că demonii sunt îngeri care s-au îndepărtat de Dumnezeu, care l-au susținut pe Satana în răzvrătirea sa și au fost aruncați din rai de Dumnezeu pentru aceasta În consecință, în conceptul demonologic creștin, demonii își păstrează rolul de mediere - doar că acum ei leagă nu pe om și pe zei, ci pe om și pe diavol Părinții Bisericii credeau că toate rugăciunile adresate zeilor "falși", păgâni, merg de fapt către demoni Iată cuvintele apostolului Pavel: " păgânii, când aduc jertfe, se oferă demonilor, și nu lui Dumnezeu, dar nu vreau să fiți în părtășie cu demonii Nu puteți bea paharul Domnului și paharul demonilor, nu puteți fi participanți la masa Domnului și la masa demonilor Unii cercetători consideră că originile demonologiei evreiești timpurii ar trebui căutate în cele mai populare două legende despre originea răului, care a avut o influență decisivă asupra viziunii asupra lumii a omului modern Primul, "Adamic", leagă răul cu Căderea lui Adam și a Evei, iar al doilea, "Enohian", cu căderea îngerilor, care a avut loc chiar înainte de Potop Legenda adamică urmărește originea răului până la apostazia lui Satana Versiunea Enochiană explică originea demonilor prin legenda așa-numiților "gregorieni" (sau "Wakers", așa cum sunt numiți în traducerea sinodală rusă a Cărții Profetului Daniel), adică un grup de îngeri conduși de Azazel care s-au răzvrătit împotriva lui Dumnezeu Potrivit cercetătorilor, aceste două personaje - Azazel și Satan - au avut o influență decisivă asupra formării demonologiei evreiești timpurii Dacă în perioada inițială a dezvoltării lor, aceste imagini au acționat ca reprezentanți a două etiologii diferite și adesea chiar concurente ale răului, atunci în tradițiile evreiești și creștine de mai târziu sunt deja unite în cadrul unui anumit concept general sau sunt ușor de schimbat între ele Astfel, Satanael în aceste tradiții ulterioare este adesea descris ca liderul îngerilor căzuți, iar Azazel ca seducătorul Evei și al lui Adam Cor io: o- Nu există o doctrină "oficială" a demonilor în iudaismul ortodox, dar oamenii de știință moderni cred că zoroastrismul a influențat multe aspecte ale escatologiei, angelologiei și demonologiei iudaice în perioada post-babiloniană Pe de altă parte, legendele spun că credințele referitoare la îngeri și demoni sunt elemente ale tradiției cabalistice, mergând de la Adam însuși până la Noe și alți patriarhi Deci, în Talmud se afirmă că există $ demoni, împărțiți în de gazde Este de remarcat faptul că din mitologia iudaică au fost împrumutate multe nume demonice, menționate ulterior în diferite grimoare: Astaroth, Asmodeus, Belzebub, Lilith și altele Filosofii și teologii creștini au abordat problema demonilor dintr-o varietate de motive Cu toate acestea, toate instrucțiunile și învățăturile creștine legate de demoni se rezumă la doi vectori practici: cum să te protejezi de ei (de exemplu, filosofului medieval și teologului scolastic Toma de Aquino îi plăcea să vorbească despre asta) și cum să recunoști și să "neutralizezi" oamenii care ar fi intrat în contact cu ei (de exemplu, celebrul tratat medieval "Ciocanul vrăjitoarelor" este dedicat acestei probleme) Între timp, încă din Evul Mediu timpuriu, au început să apară tratate despre cum să evocăm demonii în numele lui Dumnezeu; pentru a da o mai mare autoritate, astfel de scrieri erau adesea atribuite unor autori foarte respectați de biserica creștină, precum profetul biblic Moise, regele Solomon sau papa Honorius (deși, de fapt, cele mai vechi manuscrise ale unor astfel de tratate au apărut la multe secole după moartea lor) presupuși autori) Cărțile de această natură au oferit de obicei multe detalii, inclusiv numele, rangurile și descrierile demonilor individuali și categorii întregi Biserica a perceput aceste cărți ca fiind "diavolești": doar pentru a le poseda se putea intra într-o cameră de tortură, apoi la spânzurătoare sau la un foc Care este natura demonilor? Atât demonologia creștină cât și cea păgână sunt de acord că aceste entități sunt asociate cu elementul aer Magicianul și filozoful grec antic Pitagora credea că "Tot aerul este plin de suflete, ele se numesc demoni și eroi, iar de la ei sunt trimise oamenilor vise și semne de boală sau sănătate Un alt magician și scriitor al antichității, Apuleius, este de asemenea de acord cu Pitagora: "Există niște forțe divine mediane între eterul superior și pământul inferior, situate în spațiul aerian, care comunică zeilor toate meritele și speranțele noastre Grecii le numesc "demoni", acești purtători între locuitorii și cerului (acolo - cereri, de acolo - pomană) Prin ei semne, și diverse minuni ale magicieni, și tot felul de profeții " Papirusul magic al epocii elenistice spune: " vino la mine, duh ce se înalță în văzduh" care este invocat prin semne și nume secrete" Majoritatea autorilor creștini credeau că aerul care se afla între cer și pământ era locuit de mulți alți demoni Literal, întindeți-vă mâna - și vor lua contact cu ușurință De exemplu, în viața medievală a lui Vasile cel Mare, se spune că pentru a încheia o înțelegere cu diavolul este suficient să ridici mâna cu acest acord în sus, parcă l-ai oferi demonilor, care apoi îl vor înmâna peste proprietarul lor "Du-te la această oră a nopții și stai în cimitirul elen, ținând hrisovul; atunci îndată vi se vor arăta cei care vă vor conduce la diavol" Nefericitul sclav s-a dus repede și, oprindu-se la cimitir, a început să cheme demonii Și imediat duhurile rele au apărut înaintea lui Tradițiile multor popoare și epoci susțineau că toate domeniile vieții sunt supuse spiritelor; fiecare "element" sau chiar fiecare obiect este controlat de un anumit spirit, iar toate aceste mici spirite, la rândul lor, sunt supuse unora mai semnificative Atât în Babilonul antic, cât și în Europa medievală, oamenii credeau că demonii influențează toate manifestările vieții, chiar și cele mai multe Diogenes Laertes, "Despre viața, învățăturile și spusele unor filosofi celebri*, : Pe M L Gasparov Apuleius, "Despre divinitatea lui Socrate", $ Pe A Kuznetsova Dodds, E R Grecii și iraționalul Sankt Petersburg: Aletheya, p Viața lui Vasile cel Mare lumesc Acestea sau acele spirite stăteau în spatele certurilor de zi cu zi și în spatele unor sentimente atât de puternice precum iubirea sau ura În plus, anumite spirite controlau diferite părți ale corpului uman: capul, gâtul și așa mai departe Pe lângă conceptul religios și mitologic al originii demonilor, există un altul - psihologic, în care se crede că demonii există nu în afara, ci în interiorul unei persoane, părți ale personalității sale asociate cu un animal, un început pasional Acest lucru este afirmat în textul teurgic antic din secolul al II-lea - "oracole caldeene" Un adevărat magician nu poate nega aceste aspecte ale naturii sale: trebuie să învețe să lucreze cu ele, să le stăpânească și abia atunci va obține succes în munca sa: "Natura ne convinge că există demoni buni, că chiar și o sămânță rea de materia poate fi de folos" * Este important de remarcat faptul că într-unul dintre cele mai faimoase grimoare - "Magia Sacră a lui Avram este Una" * - munca cu forțele demonice a fost inclusă în "Marea Operă" a magicianului, care trebuia să-l conducă la unirea cu Dumnezeu Cu toate acestea, a fost necesar să se înceapă aceste practici numai după ce magicianul și-a atins Sfântul Înger Păzitor ca urmare a operațiunilor anterioare Cu alte cuvinte, lucrul cu demonii a fost interpretat ca nevoia de a subjuga cele mai întunecate zone ale propriei personalități conștiinței, de a obține controlul complet asupra emoțiilor și pasiunilor Așa a fost înțeleasă și interpretată munca cu demoni și spirite de către cel mai faimos teoretician și practicant al magiei al secolului XX, Aleister Crowley În articolul "Magia ceremonială din perspectiva inițiatului", el a exprimat opinia că "spiritele descrise în Goetia sunt părți ale creierului uman " În consecință, sigiliile lor reprezintă un mijloc de stimulare sau reglare a zonelor respective (prin Oracole caldeene, / Aleister Crowley Opt prelegeri despre yoga M : Ganga, Thelema, , p zjz Avraam din Viermi Magia sacră a lui Abramelin M : Ganga, Thelema, Goetia Cu o prefață și un comentariu de Aleister Crowley M : Ganga, Thelema, , p prin viziune) Numele divine sunt vibrații care ar trebui să stabilească: a) controlul general asupra creierului (activarea funcțiilor legate de lumea subtilă); b) control mai restrâns concentrat asupra creierului (în funcție de rangul sau clasa căreia îi aparține Spiritul); c) control asupra oricărei părți selectate a creierului (numele Spiritului) Tămâia funcționează prin simțul mirosului* Cum arată demonii și ce înseamnă aspectul lor? Cum au aflat cabaliștii evrei ce formă are un demon? Luați în considerare acest lucru pe exemplul demonului evreu Bsdargon Următorul verset din Cartea profetului Isaia a devenit baza pentru determinarea înfățișării sale: "Cu cât bateți mai mult, cu atât creșteți perseverența Toate capetele sunt în ulcere și toate inimile sunt obosite De la tălpile picioarelor până la cap nu există un singur loc întreg pe ea Unele ulcere, cicatrici și răni*' Potrivit cabaliştilor, acesta este un demon de dimensiuni mici, nu mai mare de o palmă, dar are capete jo, inimi și este tot acoperit cu litere ale alfabetului, cu excepția literelor Mem și Tau "Perseverență" în ebraică este Sara> [care] dă numeric - același cu cuvântul "Bedargon"; prin urmare, stă în locul acestuia din urmă, adică servește drept nume de demon Toate capetele sunt în ulcere ("toate" - Col - dă numărul yo, adică profetul indică prin aceasta numărul de capete ale lui Betargon) și toate inimile sunt epuizate ("și toate" - Greutatea = este egală cu numărul de inimi ale lui Bedargon) De la talpa picioarelor până la cap, nu există un singur loc întreg pe ea (SPI [Mem-Tav-Mem = "loc"] - literele acestui cuvânt nu sunt pe el de la talpă până la cap, prin urmare , toate celelalte litere ale alfabetului sunt pe el) Doar ulcere, cicatrici și răni (aceste cuvinte din Biblia ebraică încep Ibid , p -$ În traducerea sinodală rusă: "Ce să te mai bat, continuându-ți încăpățânarea? Tot capul este în ulcere și toată inima este irosită De la talpa piciorului până la coroana capului, nu are loc sănătos * ulcere, pete, răni purulente, necurățate și nelegate și neînmuiate cu ulei "(Is L - ) ȘI litere, care într-o combinație specială dau cuvântul tepach - palmier, care arată mărimea Betargoiei)" Demonii pot fi fie întruchipați material (sub forma unei imagini de persoană, animal sau fantezie, înzestrați cu anumite trăsături specifice), fie complet necorporali Incubii și succubii medievali erau uneori descriși ca spirite, dar puteau acționa și în carne și oase, dând naștere descendenților în lumea umană (adesea urâți sau altfel "nenaturali") În epoca Evului Mediu timpuriu, demonii păreau a fi zooantropomorfi: imaginile lor erau un cocktail de trăsături dezgustătoare animale și umane Fețele lor erau înfățișate ca întunecate și urâte, corpurile lor erau păroase, coarnele erau prezente pe cap și este bine dacă există o singură pereche Uneori se adăugau colți, gheare sau o coadă cu o înțepătură de șarpe la capăt Poetul britanic John Milton a scris că demonii acceptă unul sau altul sex după bunul plac sau îmbină-le împreună Atât de moale, atât de simplă este esența necorporală încât, fiind lipsită de mușchi și articulații și neatașată, ca un corp, de suportul muritor al oaselor, poate curge, urmând planurile ființelor aerului, în orice formă, limpede sau întunecată , lichid sau solid și, astfel, duce la rezultatele dorite ale faptei de iubire și răutate Diavolul și demonii apar pe icoane doar din secolul al VI-lea: autorii mostrelor anterioare de artă vizuală creștină nu s-au orientat deloc către scene apocaliptice sumbre Demonii sunt o lume întreagă, interesantă, misterioasă și cu mai multe fațete Această carte explorează în detaliu biografia * II, Din mitologia talmudică Proceedings of the Kyiv Theological Academy, vol II, , p ji Punctuația a fost adusă în concordanță cu cea modernă d Citat Citat din: Amfiteatrov, A V Diavolul Orlov, M N Istoria relațiilor umane cu diavolul Ml , p B- fiecare entitate menționată în acesta Aceasta este singura încercare în limba rusă de o privire voluminoasă și nepasională asupra celor mai renumiți reprezentanți ai lumii spiritelor, mutați pe nedrept la polul "întunericului" Autoarea cărții este Anna Blaze, cercetătoare ezoterică și traducătoare de texte aparținând tradiției magice occidentale Datorită eforturilor ei, cititorii vorbitori de limbă rusă au putut, pentru prima dată, să se familiarizeze cu cărțile lui Aleister Crowley, magicienii Ordinului Islamic al Zorilor de Aur, grimoarele antice și medievale Baza structurală a cărții a fost alcătuită din materiale din trei surse Prima dintre acestea, "Pseudomonarchia daemonum" ("Pseudomonarhia demonilor") - un catalog de demoni, publicat ca anexă la tratatul lui Johann Bier (Weier, - USD) Despre iluziile demonice, publicat în Johann Wier a fost medic și om de știință, unul dintre primii oameni care au vorbit împotriva "vânătoarei de vrăjitoare" organizată de biserică În același timp, a crezut ferm în magie și chiar a studiat cu unul dintre cei mai faimoși ocultiști ai tuturor timpurilor - Heinrich Cornelius Agrippa Tratatul său "Despre iluziile demonice" a fost, de fapt, o respingere consecventă a teoriilor expuse în Ciocanul vrăjitoarelor Printre altele, conține povești interesante despre magicienii contemporani - Dr Faust, Cornelia Agrippa și Johann Trithemius - înregistrate din cuvintele contemporanilor Fondatorul psihanalizei, Sigmund Freud, a considerat acest tratat una dintre cele mai importante zece cărți din istoria omenirii Sursa cunoștințelor lui Vir despre lumea demonică este destul de misterioasă El însuși indică un manuscris numit -Liber officiorum spirituum, seu Liber dictus Empto Salomonis, de principibus & regibus daemoniorum" ("Cartea Serviciilor purtate de Spirite, sau Cartea numită Arta lui Solomon, a Prinților și Regilor Demonilor"), dar nu se mai știe nimic despre ea Numele multor demoni din acest manuscris sunt date cu variante; astfel, se poate presupune că Vir a primit-o deja într-o versiune editată și a fost scrisă cu mult înainte de O altă sursă importantă folosită în această carte este Cartea din The Lesser Key of Solomon ("Lemegeton") - "Goetia"' Conținutul său este în mare măsură asemănător cu Pseudomonarhia demonilor a lui Vir, deși aceasta din urmă nu conține nicio pecete sau ritual complex, ca în Lemegeton (Ver este limitat la o simplă vrajă pentru a invoca demoni) Această carte a fost publicată pentru prima dată la Londra în , prin eforturile a doi magicieni celebri: MacGregor Mathers (șeful Ordinului Hermetic al Zorilor de Aur) și Aleister Crowley Ultima sursă care conținea nu doar o descriere detaliată a demonilor, ci și gravuri celebre cu imaginile lor, a fost "Dicționarul Infernal" alcătuit de scriitorul, tipograful și editorul francez Jacques-Albin-Simon Collin de Plancy ( sau - , Paris) și publicată în În tinerețe, de Plancy a fost un liber gânditor și un admirator al lui Voltaire, dar până la sfârșitul anilor ai secolului al XIX-lea devenise un catolic ferm De Plancy a scris multe cărți despre ocultismul, folclorul și istoria Franței , dar cel mai faimos dintre ele este, fără îndoială, Dictionnaire Infernal (Dicționar Infernal) Acest Vezi: Goetia, op vis Principala diferență dintre textul lui Vir și Goetia este ordinea spiritelor În plus, patru demoni sunt descriși în Goetia care sunt absenți în catalogul lui Vir: Vassago (# ), Seere (# ), Dantalion (# ) și Andromalius (# ), - iar în catalogul lui Vir, la rândul lor, este inclus un spirit care este absent în Goetia - Pruflas / Busas (nr ) În traducerea rusă, vezi: De Planso Secretele Iadului și locuitorii săi Moscova, În traducere engleză (prescurtat): De Plancy, Collin demonografie Cărți Trident, Lista lucrărilor sale include: The Infernal Dictionary ( ), The Feudal Dictionary* ( ), The Critical Dictionary of Relics and Miraculous Images ( ), John Calvin's Treatise on Relics ( ), The History of Pi , spusă singur" ( ), "O biografie distractivă a iezuiților" ( ), "Cronica militară a belgienilor" ( $- ), "Gottfried de Bouillon: cronici și legende ale vremurilor primelor două cruciade, - " ( ) , "Legende ale Sfintei Fecioare" ( ), "Legende din istoria franceză" ( volume, și ), "Cronica lui Gottfried de Bouillon și Regatul Ierusalimului Prima și a doua cruciade ( - ), cuplate cu istoria lui Carol cel Bun" ( ), "Regina Bertha Bigfoot" ( ), "Legendele poruncilor lui Hristos" ( ), "Legendele Sfintelor" Sacramente" ( ), "Legende ale femeilor din viața reală" ( ), "Legende ale Vechiului Testament" ( ), "Legende ale lumii interlope, basme și tratate ale forțelor infernale cu omul" ( ), " Legende ale vieții de apoi" ( ), "Viața privată și legende despre doi împărați: Napoleon I și Napoleon al II-lea" ( ), "Legende calendaristice" ( ), "Legende despre poruncile lui Dumnezeu" ( ), "Legende" despre cele șapte păcate de moarte" ( ), "Legende despre Ghidul Etern" ( ), "Profeții autentice despre sfârșitul lumii" ( )," Viața curatorului J Meliere după Voltaire "( ) )," Un studiu asupra hranei reptilelor și amfibienilor din Franța "( ) și alții h Eagle a trecut prin multe reeditări Într-o reclamă din , era descrisă astfel: "În noua repovestire din secolul al XIX-lea, nu există pete și fabule, eseuri și nume puțin cunoscute, aventuri necunoscute, diverse citate, comparații și pasaje imaginare care ar trebui să servească la înțelegerea istoria obiceiurilor și spiritul secolului nostru în comparație cu secolele precedente Când au fost retipărite în , ilustrațiile gravorului Louis Creton au fost adăugate la ii Cele dintre ele, care sunt portrete ale demonilor sau scene "din viața vrăjitorilor și a vrăjitoarelor", sunt reproduse în această ediție împreună cu descrierile lui de Plancy (această selecție de ilustrații a fost cea care a determinat compoziția dicționarului) Imaginile sunt completate de trei imagini cu demoni, publicate pentru prima dată în cartea lui Francis Barrett The Magician în Pe lângă spiritele enumerate în "Pseudomonarhia demonilor" și "Goetia" lui Veer, entitățile infernale din ѵ le Plancy includ zei ai diferitelor tradiții religioase și personaje folclor (zeița indiană Kali, spiritul gren-yid al munților și al mării) animale Thorngarsoak etc ) Cu toate acestea, trebuie menționat că aici Collin de Plancy a urmat doar tradiția părinților Bisericii Creștine, care au susținut cu încredere că zeii tuturor celorlalte popoare sunt demoni răi Publicația a fost pregătită de filiala rusă a Ordo Templi Orientis (www oto ru) DEMONOGRAFIE i Abigor Abigor (Eligor, Eligos) De Plancy: N*i Abigor (Abigor), demon de cel mai înalt rang, marele duce al monarhiei infernale Șaizeci de legiuni mărșăluiesc sub el El apare sub forma unui călăreț nobil cu suliță, stindard sau sceptru; le răspunde de bunăvoie celor care întreabă despre secretele treburilor militare; el cunoaște viitorul și îi instruiește pe comandanți cum să-și câștige dragostea soldaților lor Vir; nr Eligor (Eligor), alias Abigor, - Marele Duce; apare sub forma unui cavaler frumos, purtând lance, stindard și sceptru; răspunde în detaliu la întrebări despre lucruri ascunse și despre războaie și despre cum să te descurci cu soldații; cunoaște viitorul și ajută la câștigarea favorii lorzilor și cavalerilor; sub comanda lui sunt şaizeci de legiuni de demoni Crowley/Mathers Goetia: nr Cel de-al cincisprezecelea spirit în ordine este Eligos, Marele Duce; apare sub forma unui cavaler, plăcut ochiului, purtând o suliță, un stindard și un șarpe El dezvăluie secretul și știe ce urmează; și, de asemenea, despre războaie și despre locul unde se vor aduna războinicii Evocă dragostea conducătorilor și a oamenilor mari El guvernează legiunile de spirite Abraxas (Abrasax, Abrakax) De Plancy: nr Abraxas (Agasah), sau Abraxas (Abraxas), este primul dintre zeii mai multor teogonie asiatică, al cărui nume este derivat din filacteria cu cuvântul "abracadabra" Pe amulete, Abraax este înfățișat cu cap de cocoș și picioare de dragon; în mână ține un bici Demonografii l-au transformat într-un demon cu cap de rege și șerpi pentru picioare Basilidienii, ereticii secolului al XII-lea, l-au venerat ca divinitate supremă, pentru că au descoperit că cele șapte litere grecești care alcătuiesc numele lui, în suma corespondențelor lor numerice grecești, dau numărul , care este numărul de zile din an Au pus sub el mai multe rânduri de genii care stăpâneau cele de ceruri și le-au atribuit de virtuți, câte una pentru fiecare zi Vir afirmă că o legiune este formată din de spirite Aceeași învățătură este cuprinsă în unul dintre manuscrisele *Goetia* (așa-numita versiune a Dr Rudd) Alte surse dau alte numere; de exemplu, în unele tratate bizantine de magie, se afirmă că numărul spiritelor dintr-o legi- ns este de o ooo, io sau chiar / Abraxas Prin "basilidieni" se înțelege școala gnostică a basilidienilor, adepți ai bazilidelor gnostice creștine alexandrine (prima jumătate a secolului al II-lea d Hr ) Astfel, referirea lui de Plancy la "secolul al XII-lea" este eronată, Abraxas, sau Abrasax, este numele unei zeități solare descrise pe talismane din secolele I-III ANUNȚ sub forma unui om cu cap de cocoș (reprezentând previziunea și vigilența, precum și renașterea soarelui în zori) sau un leu (regele fiarelor și simbol solar) Într-o mână, Abraxas ține un scut rotund sau oval (un alt simbol al soarelui), în cealaltă - un bici (un simbol al puterii, precum și căldura aprigă a soarelui de la amiază) sau un bici, un biciu sau o bâtă Din corpul lui cresc doi stâlpi - Nus (Mintea) și Logos (Cuvântul), reprezentați simbolic sub formă de șerpi Corespondențele numerice ale literelor grecești care alcătuiesc numele său (Alpha=i, Beta= , Rho= o, Alpha=i, Sigma= oo, Xi= o) se adună chiar , făcând Abraxas strâns asociat cu soarele și divizia solară a anului Pe această bază, unii gnostici l-au conceput pe Abraxas ca pe capul suprem al cerurilor și al eonilor, îmbrățișând întregul lor nu este doar numărul de zile dintr-un an ("totalitatea timpului mondial"), ci și numărul cerurilor ("totalitatea spațiului mondial") și eonii corespunzători cerurilor ("totalitatea spațiului spiritual) ") În plus, chiar numărul de litere ale numelui său, , este de natură cosmică: este asociat cu septenarul sacru al planetelor și cu toate corespondențele sale tradiționale De-a lungul secolelor, numele "Abraxas" a primit multe interpretări diferite, precum și formula magică "abracadabra" asociată cu acesta, pe care de Plancy o menționează Această formulă, scrisă pe o bucată de pergament într-un mod special, era de obicei purtată pe piept sub îmbrăcăminte pentru vindecarea de boli (de aceea de Plancy o numește "filacterie" - adică în sensul larg al cuvântului, o amuletă protectoare care trebuie purtată pe corp) Ideile gnostice despre Abraxas au fost adoptate de diferite școli magico-alchimice medievale și, ulterior, și-au găsit reflectarea în ficțiune Carl-Gustav Jung ("Șapte instrucțiuni pentru morți", scrisă în numele lui Basilides) și Hermann Hesse Abraxas ("Demian") a folosit acest nume pentru a desemna esența cea mai înaltă, în care toate potențialitățile bune și rele ale sufletului uman sunt îmbinate În Hesse, Abraxas reprezintă împreună "un zeu și un demon" care trebuie adorați în locul lui Hristos; este o zeitate care unește binele și răul, minciuna și adevărul Jung cântă și despre Abraxas ca "noul zeu": Abraxas, pe de altă parte, rostește un cuvânt onorat și blestemat, care este egal cu viața și moartea Abraxas creează adevărul și minciuna, binele și răul, lumina și întunericul în același cuvânt și în aceeași faptă De aceea Abraxas este formidabil Este magnific ca un leu în momentul în care își aruncă prada Este frumos ca o zi de primăvară Da, el însuși este marele Pan, care înseamnă Totul, și este un mic El și Priap El este un monstru al lumii interlope, un polip cu o mie de brațe, înviat, un șarpe răsucit, furia însăși El este Hermafroditul celui mai de jos început El este maestru al broaștelor râioase și al broaștelor, trăind în apă și iese pe uscat, cântând în cor la prânz și la miezul nopții El este Plinul care se reunește cu Golul El este copulație sfântă El este dragostea și mortificarea ei El este un sfânt și trădătorul unui sfânt El este cea mai strălucitoare lumină a zilei și cea mai adâncă noapte de nebunie A-l vedea este orbire Să-l cunoști este o boală A te ruga lui este moarte A te teme de el este înțelepciune Nu-i rezista - mântuire În catalogul lui Vir și în "Goetia" acest nume este absent, însă, este menționat în treacăt (și uneori cu distorsiuni) ca nume de demon în unele grimoare - de exemplu, în "Sabia lui Moise" (XIII- secolele XV) și "Cartea Îngerului Raziel" ț Aguares Aguares (Agares, Agreas) De Plancy: nr Aguares, Marele Duce al părții de est a Iadului El este înfățișat ca un domn călare pe un crocodil cu căpăstru și ținând în mână un șoim strâns în pumn El îi forțează pe dezertori să revină la comanda părții pe care o patronează și pune inamicul la fugă El acordă onoruri, învață toate limbile și face să danseze spiritele pământului Acesta este liderul demonilor - din rangul forțelor; treizeci și una de legiuni își respectă legile Veer: # Primul duce sub puterea Răsăritului se numește "Agares" (Agares); el vine de bunăvoie sub înfățișarea unui bătrân pretențios călare pe un crocodil și cu un șoim în mână strâns în pumn; el învață cu promptitudine tot felul de limbi, îi aduce înapoi pe toți cei care au fugit și îi face pe cei care au stat nemișcați să fugă; ia toate onorurile, spirituale și lumești; face să danseze spiritele pământului; și el este din rangul forțelor și sub comanda lui sunt treizeci și una de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al doilea spirit este un duce pe nume Agreas sau Agares El este sub puterea Răsăritului și apare ca un bătrân pretențios călare pe un crocodil, cu un șoim pe mână strâns în pumn, dar blând în aparență Îi pune pe fugă pe cei care stau pe loc și îi aduce înapoi pe fugari El predă instantaneu toate limbile și dialectele El este, de asemenea, înzestrat cu puterea de a lua cinste, atât spirituale, cât și lumești, și de a provoca cutremure Anterior, el a aparținut rangului de forțe Are de legiuni de spirite sub comanda sa Adramelec (Adramelec) De Plancy: nr Adramelech, mare cancelar al iadului, sacristan al demonilor suverani, președinte al senatului demonic El a fost închinat în Sefarvaim, cetatea asirienilor, care și-au ars copiii pe altarele lui Rabinii spun că el apare sub forma unui catâr, iar uneori sub forma unui păun Această descriere a lui Adram Eleh este împrumutată parțial din Cartea a II-a a Regilor, unde se spune: " Sefarvaim și-au ars fiii în foc pentru Adramelec și Anamelec, zeii lui Sefarvaim" ( : ) Separvaim este identificat cu orașul - Adramelech Sabraim în centrul Siriei Legendele spun că locuitorii locali au sacrificat copii zeului Adramelec, arzându-i în interiorul unei statui de bronz goale a acestei zeități Cu toate acestea, nu au fost găsite dovezi arheologice și documentare ale unei astfel de practici Se presupune că "Adramelec" este un "Adar-malik" distorsionat, adică "zeu-rege" sau "rege glorios", și că sub acest nume, în unele orașe din Asiria, zeul soarelui și patronul meșteșugurilor erau venerat Potrivit altor versiuni, mai puțin fundamentate, "Adramelech" înseamnă "rege al focului" (Gustav Davidson) sau "pelerina sau puterea regelui" (Reginald Scott) În demonologia creștină de mai târziu, Adramelech, ca multe alte zeități păgâne, s-a transformat într-unul dintre demnitarii lumii interlope Aparițiile pe care de Plancy i le atribuie se întorc la interpretările talmudice ale numelui său Potrivit uneia dintre aceste versiuni, acesta este compus din cuvinte cu semnificațiile "a purta" și "rege", adică înseamnă "rege-portar" sau "rege al hamalilor"; în consecință, se spune că idolul lui Adramelec ar fi avut forma unui catâr Potrivit unei alte interpretări, "Adramelech" înseamnă "regele bijuteriilor", ceea ce explică asocierea cu un păun Pe aceste motive, de Plancy l-a înfățișat pe Adramelech cu trup de bărbat, cap de catâr și coadă de păun, deși sunt cunoscute alte variante De exemplu, în The History of Magic ( ) de Kurt Seligmann, acest demon apare sub forma unui cal, iar în The Dictionary of the Bible ( ) de Philip Schaff, shedu este confundat cu statuia lui Adramelech - una dintre statuile de tauri înaripați obișnuite în Mesopotamia antică, îndeplinind o funcție magică de protecție În Paradisul Lost ( ) de John Milton, Adramelech este un înger căzut din rangul tronurilor, care a fost doborât de Uriel și Rafael: Pe flancuri, Uriel și Rafael, Luptându-se fiecare cu dușmanul său, L-au rupt pe Asmodeus, împreună cu el - Adramelec; aceste două Tronuri Puternice au respins chiar și gândul de a fi considerați un rang sub zeitate, ș Azazel Dar scoici de roci adamite Și puterea gigantică nu i-a putut salva pe Nebuni de la înfrângere, Cotașa și scuturile nu au reușit să prevină răni grave; Epuizați de răni cumplite, fugarii au învățat Smerenia În poemul epic religios de F G Klopstock "Messiad" ( ) despre acest demon se spune: "Vrăjmașul lui Dumnezeu, care îl depășește pe Satana însuși prin ambiția, trădarea și răutatea sa, este un demon care este mai josnic și mai ipocrit decât însuși prințul întunericului" În catalogul lui Vir și în Goetia, Adramelech nu apare, dar în așa-numitul "Fragment antic al "Cheia lui Solomon"", publicat de Eliphas Levi în , el apare ca lider al rangului demonic al spirite înșelătoare care se opun îngerilor din sephirah Hod (arborele vieții din a -a sferă) Se mai spune că el a fost unul dintre "idolii sirienilor": "aceștia sunt idoli, lipsiți de suflet; iar acum acei idoli au fost distruși, astfel încât din ei rămâne doar Numele Magicianul modern Thomas Carlsson interpretează Adramelech sub forma unui păun ca "un simbol al individualității, frumuseții și omniscienței" Azazel (Azazel, Azaziel, Azael) De Plancy: nr Azazel (Azazel), demon de rangul doi, gardian al caprei La sărbătoarea iertării păcatelor, pe care o sărbătoreau iudeii în ziua a zecea a lunii a șaptea (septembrie), doi țapi erau adusi marelui preot, aleși prin sorți: unul pentru Domnul, celălalt pentru Azazel Cel care era pentru Domnul a fost ars pe altar, înainte de a-și strânge sângele pentru curățirea de păcate Atunci marele preot, punându-și mâinile pe capul celui de-al doilea țap, și-a mărturisit păcatele și păcatele poporului său, iar aceste păcate au fost transferate țapului, care a fost apoi dus în pustie și eliberat După ce a scăpat de acel Azazel, numit și țapul ispășitor (și mult mai abominabil decât atât), oamenii s-au întors în tabăra lor Milton îl are pe Azazel drept primul purtător de stindard al gazdelor infernale Azazel Numele Azazel este strâns asociat cu ritul ebraic al izolării, ținut în a treia zi a lunii Tishri (septembrie-octombrie) În descrierea sa, de Plancy urmărește destul de exact capitolul al II-lea din Levitic; merită adăugat doar că înainte de a se întoarce în tabără, participanții la ceremonie trebuiau să-și spele hainele și corpul (Ceremonia demiterii este descrisă mai detaliat în Mishnah, tratatul Yoma, a ) Se crede că inițial Azazel era numele întregului rit sau locul unde a fost luat țapul ispășitor În sursele rabinice, acest nume este interpretat ca numele unei stânci stâncoase sau al unui munte înalt (de pe vârful căruia a fost aruncat un țap ispășitor), compus din cuvinte ebraice cu semnificațiile "a fi puternic" (sau "stâncos, stâncos") si Dumnezeu " Acest nume a fost atribuit, de asemenea, caprei în sine: de exemplu, în Septuaginta este tradus ca "cel care trebuie trimis departe" și, potrivit unor versiuni, provine din cuvintele egiptene antice cu semnificațiile "vinovat" și "elimină" " Aproximativ din secolul III î Hr numele "Azazel" este atribuit demonului deșertului - liderul sheirimului ("demoni zgâriți" care trăiau în locuri pustii și sterile) Într-adevăr, baza primordială a ritului țapului ispășitor ar putea fi sacrificiile propițiatoare pentru spiritele periculoase ale deșertului S-a sugerat chiar că Azazel a fost inițial un vechi zeu semitic al turmelor, care mai târziu a degenerat într-un demon Dar, într-un fel sau altul, odată cu dezvoltarea monoteismului, ritualul trimiterii caprei în deșert a fost regândit ca întoarcere a răului la izvor (literal sau, în interpretări ulterioare, simbolic, servind doar pentru a convinge participanții la rit la pocăință) Azazel (sau spiritul căruia i-a fost atribuit mai târziu acest nume) s-a transformat dintr-un personaj independent al celei mai vechi religii politeiste într-unul dintre îngerii căzuți ai tradiției iudeo-creștine În același timp, el păstrează funcțiile de țap ispășitor: în "Cartea uriașilor" Qumran (fragment din secolele VII, IV/III-I î Hr ), Azazel este pedepsit pentru păcatele tuturor uriașilor născuți din îngeri și muritori femei Același motiv se repetă în Cartea I a lui Enoh (secolele II-III î Hr ), unde Azazel este unul dintre liderii a două sute de rebeli o Azazel îngeri ("Grigoreev", care înseamnă "Pazitori" sau "Privitori") care s-au răzvrătit împotriva lui Dumnezeu în vremurile antediluviane Gardienii, conduși de Azazel și Semyaza, au început să se amestece cu oamenii și să dea naștere "mari uriași, a căror creștere a fost de trei mii de coți" din fiicele oamenilor Azazel a învățat oamenii să facă săbii, și cuțite, și scuturi și armuri și i-a învățat să vadă ce era în spatele lor și i-a învățat artele: încheieturile mâinilor și articolele de bijuterii și folosirea albului și a roșului și decorarea a sprâncenelor și decorarea celor mai prețioase și a celor mai excelente pietre și a tot felul de materiale neferoase și metale ale pământului Și a fost o mare răutate și multă desfrânare, și oamenii au păcătuit și toate căile lor au fost stricate ( -ij) Alți Gardieni transmit oamenilor "interzis" cunoștințe magice și "secretele cerești ale lumii" ( ), învățându-i "magie și vrăji" ( - ), "tot felul de vrăji și tăierea rădăcinilor", "vrăji de rupere" , "observarea stelelor" , "semne" și "mișcarea lunii" ( ) Domnul pedepsește aspru atât pe îngerii răzvrătiți, cât și pe urmașii lor, cât și pe toată omenirea coruptă, dar pune principala vină pentru cele întâmplate pe Azazel: " tot pământul a fost corupt prin învățarea faptelor lui Azazel: atribuiți lui toate păcatele " ( , ) Adresându-se îngerului Rafael cu aceste cuvinte, Dumnezeu poruncește: Leagă-l pe Azazel de mâini și de picioare și pune-l în întuneric; fă o gaură în deșert, care este în Dudayel, și coboară-o în ea Și pune pe el o piatră aspră și ascuțită și acoperă-l cu întuneric, ca să rămână acolo pentru totdeauna, și acoperă-și fața ca să nu se uite la lumină! Și în ziua cea mare a judecății va fi aruncat în căldură (în iad) ( - - ) În definirea lui Azazel drept "păzitorul caprei", de Plancy confundă în mod curios legenda îngerilor păzitori cu imaginea țapului ispășitor Cu toate acestea, pedeapsa lui Azazel, descrisă Azazel în Cartea lui Enoh, poate fi într-adevăr interpretat ca un ritual regândit din punct de vedere artistic de a pune asupra caprei păcatele oamenilor În a j-a Carte a lui Enoh ("Cartea Palatelor Cerești", c secolul al V-lea), Azazel se încadrează în contextul unei alte tradiții tradiționale despre căderea îngerilor, în care motivul răzvrătirii a fost refuzul lor de a se închina unei persoane Aici Azazel (Azael) este unul dintre cei trei "îngeri slujitori" (împreună cu Azza, sau Shemhazai, și Uzza) care s-au opus lui Enoh când Domnul l-a făcut îngerul Metatron, "prințul și conducătorul" îngerilor: Atunci au venit trei îngeri slujitori - Uza, Azza și Azael - și au început să aducă acuzații împotriva mea pe o înălțime cerească, spunând înaintea Celui Sfânt, binecuvântat să fie El: "Doamne al lumii, n-au avut cea dintâi dreptate când Te-au sfătuit: "Nu fă om!" Când m-au văzut, au spus înaintea Lui: "Domn al Universului! Ce drept are el să urce pe înălțimile înălțimilor? Nu se descinde din cei care au pierit în apele Potopului? Ce drept are el să fie în rai?" ( , - ) Ca oponent al unuia dintre patriarhi, Azazel apare și în Apocalipsa lui Avraam (c secolul I d Hr ) Aici el ia forma unei păsări necurate și zboară la jertfa pregătită de Avraam (cf Geneza , : "Și păsările de pradă au zburat peste cadavre; dar Avram le-a alungat") Un înger îi explică lui Avraam că această pasăre este răutatea însăși și se adresează lui Azazel cu cuvintele: Să-ți fie rușine, Azazel! Căci soarta lui Avraam este în ceruri, iar a ta este pe pământ; tu ai ales [pământul] pentru tine și ai iubit acest locaș al necurăției tale De aceea, Domnul Veșnic, Atotputernicul, ți-a pus locuință pe pământ Duhul oricărui rău zace cu gura ta și prin tine mânia și nenorocirea se coboară asupra generațiilor de oameni răi" ( - - ) Cartea lui Enoh a susținut că în Ziua Judecății, Azazel va fi "aruncat în căldură"; o pedeapsă similară îi este atribuită în Apocalipsă ș Azazel Avraam": "Fii cărbune aprins în cuptorul pământului! Du-te, Azazel, în acele părți ale pământului unde nimeni nu a pus piciorul Căci moștenirea ta este asupra celor ce sunt cu tine" ( : - ) În același timp, Azazel se dovedește a fi atât un înger căzut, aruncat în iad, cât și "stăpânul lumii subterane, seducătorul omenirii", și personificarea iadului însuși - un loc de chin pentru păcătoși: Domnul proclamă că cei răi vor "putrezi în pântecele viermelui insidios Azazel și vor arde în limba lui de foc" ( ) Într-unul dintre versurile Apocalipsei lui Avraam, Azazel este identificat cu șarpele care a ispitit-o pe Eva și apare ca un mare dragon cu șapte capete de șarpe și paisprezece fețe, având "brațe și picioare umane și șase aripi pe spate în dreapta și a plecat" ( ) Cu Samael, seducătorul Evei, acest demon a fost confundat și în textele ulterioare - de exemplu, în cartea cabalistică "Zohar" Cu toate acestea, în alte tratate zoharice, Azazel apare ca fiul întâi născut al lui Lilith și Samael Într-unul dintre fragmente, este descris ca "o murdărie impură", în care Samael ("un călăreț călare pe șarpe") este combinat cu Lilith (un șarpe): "Acesta este secretul lui Azazel, îmbrățișând soțul și soția de pângărire" "Murceria impură" este interpretată ca sămânța lui Samael, din care se naște prima născută Lilith În același tratat, Azazel este plasat în fruntea rangului angelic inferior "Bene Elim" sau "Ishim", care este format din sufletele oamenilor drepți care au dobândit demnitate angelica Autorii creștini, începând cu Origen, au identificat adesea Azazel cu Satana În învățăturile sectei creștine a adventiştilor de ziua a șaptea, el acționează până astăzi ca un simbol al Satanei, care în Ziua Judecății va trebui să-și asume toate păcatele care sunt iertate adevăraților credincioși și să suporte singur pedeapsa pentru ei Azazel a fost, de asemenea, echivalat cu Lucifer, "purtător de Lumină"-luminator căzut, pe motiv că într-una dintre viziunile lui Enoh el apare sub forma unei stele care a căzut prima din cer și a târât cu ea și alte stele (i-I Cartea lui Enoh, ) Cu toate acestea, mulți teologi creștini, după Chiril din Alexandria (c - ), au interpretat țapul ispășitor al Vechiului Testament ca un prototip simbolic al sacrificiului de sine al lui Hristos Și conform învățăturii teosofice a lui H P Blavatsky (Doctrina secretă, vol ) S Azazel "Azazel și "gazda" lui sunt pur și simplu "Prometeu" evreu și ar trebui să fie considerați din același punct de vedere" Ideea lui Azazel ca cap al îngerilor căzuți a pătruns și în tradiția musulmană: misticul sufi Mansur al-Hallaj din secolul al X-lea consideră numele "Azazil" drept numele original al lui Iblis și corelează fiecare dintre literele sale cu anumite caracteristici a acestui echivalent coranic al lui Satan - un geniu care a refuzat să-l plece pe Adam În literatura magică europeană, Azazel apare în diferite clasificări în patru părți, dar corespondențele sale rămân incerte În tabelul rezumativ din Filosofia Ocultă a lui Agrippa, el este asociat cu a doua literă a Tetragramatonului (prima Xe), vestul și elementul Aer (deci!), Ca și "regele apusului" demonic Paimon Pe baza acestei clasificări, S L Maseret, în comentariul său la Cartea Magiei Sacre a lui Abramelin, îl identifică direct pe Azazel cu Paimon; totuși, același Agrippa într-un alt loc sugerează identitatea lui Azazel cu Amaimon, "regele sudului" demonic (după unele versiuni ulterioare, estul), iar într-unul din capitolele următoare îl confundă pe Azazel cu Samael, cel biblic șarpe ispititor, care, la rândul său, în Tabelul rezumativ este prezentat ca un demon al răsăritului și elementelor Focului Într-o sursă puțin anterioară - un tratat numit "Magia Dr Faust, naturală și nenaturală" (і$оі) - Azazel este creditat cu puterea asupra aerului Într-un fel sau altul, imaginea lui Azazel nu a primit o dezvoltare semnificativă în tradiția grimoire, dar în ficțiune și artă a ocupat un loc destul de proeminent, păstrând ambivalența cu care l-au înzestrat teologii creștini Pe de o parte, el este identificat cu conducătorul asemănător caprei al covenurilor vrăjitoarelor sau îmbracă alte înfățișări demonice, ca în Blake, care a descris într-unul dintre desenele sale un călăreț călare pe un șarpe (în cartea "Zohar" a identificat fie cu Azazel, fie cu tatăl său); pe de altă parte, este reinterpretat ca un simbol al lui Iisus Hristos, "mielul sacrificat" care a luat asupra sa păcatele lumii, iar sub această formă apare, în special, în celebrul tablou al artistului prerafaelit englez William Hunt "Țapul ispășitor" ( ) Scop Milton în Paradise Lost susține că, înainte de cădere, Azazeel-Azazel aparținea celui de-al doilea rang îngeresc - heruvimii și, după ce a trecut de partea lui Satana, a devenit primul său purtător de stindard Este descris în detaliu cum, la porunca lui Satana, el desfășoară și ridică un steag magnific: Sub vuietul tunător al coarnelor Și el [Satana] a poruncit trâmbițelor războinice să ridice steagul său puternic Azaziel - un heruvim uriaș - apără dreptul de a o desfășura; iar acum, stropind în plină desfășurare, Magnificul standard domnesc Pe-o suliță strălucitoare de foc S-a înălțat, strălucind ca un meteor, Purtat de furtună; Steme de serafime Strălucite cu broderii de aur Și perle orbitoare Și trofee magnifice În romanul lui M Bulgakov Maestrul și Margarita, Azazel (sub numele italianizat Azazello) combină funcțiile îngerului apocrif a-"păzitor" care le-a învățat femeilor vrăjitoria și arta cosmeticelor (el este cel care îi dă Margaritei crema magică) , cu rolul său original de demon din deșert - distrugător: De partea tuturor, Azazello a zburat, strălucind cu oțelul armurii Luna i-a schimbat și fața Colțul urât ridicol a dispărut fără urmă, iar cel cu ochi strâmbi s-a dovedit a fi fals Ambii ochi ai lui Azazello erau la fel, goli și negri, iar fața lui era albă și rece Acum Azazello zbura în forma lui reală, ca un demon al unui deșert fără apă, un ucigaș de demoni Scop (Haborim) De Plancy: Nr z - Haborim (Haborym), un demon de foc, numit și Aim (Aut) În iad poartă titlul de duce; călărește pe un aspid și are trei capete: unul ca un șarpe, ° Alastor altul - ca un om, un al treilea - ca o pisica În mână el ține o torță în flăcări Comandă douăzeci și șase de legiuni Unii spun că este același demon numit Raum, dar ne îndoim de asta Vir: Nr Aim, sau Haborim, un mare și voinic duce; vine vreo trei capete; primul este ca un șarpe, al doilea este ca un om cu doi * al treilea este ca o pisică; plimbări pe un aspid; în mâna stângă ține un brand în flăcări, cu a cărui flacără dă foc castelelor și orașelor; face un om inteligent în toate privințele, răspunde sincer în chestiuni private și conduce peste douăzeci și șase de legiuni de spirite Goetia de Crowley/Mathers: nr Spiritul al douăzeci și treilea este Scopul Acesta este un mare prinț puternic El apare sub forma unui om cu un corp frumos, dar cu trei capete: primul este ca un șarpe, al doilea este ca un om cu două stele pe frunte, iar al treilea este ca un vițel Călărește un șarpe otrăvitor și ține în mână un tijă cu care dă foc orașelor, castelelor și satelor mari El te va face inteligent din toate punctele de vedere și va da răspunsuri veridice în chestiuni private El conduce peste de legiuni de spirite inferioare Alastor De Plancy: nr Alastor este un demon crud, călăul suprem al monarhiei infernale El acționează ca un răzbunător inevitabil Zoroastru îl numește "executor" Origen susține că el și Azazel [cf Nr ] - o persoană; alţii îl confundă cu îngerul distrugător Anticii numeau spiritele rele "alastori", iar Plutarh susține că Cicero, din ură față de Augustus, plănuia să se sinucidă pe holul acestui lord pentru a deveni alastor lui după moarte Numele "Alastor", însemnând literal "răzbunător", în Grecia antică era folosit atât ca substantiv comun pentru orice spirit care aduce răzbunare pentru crime, cât și ca niștet al lui Erinyes, zeițele răzbunării Zeus sub forma lui Alastor a pedepsit criminalii care au vărsat sângele rudelor lor sau au comis alte atrocități grave Pausanias în "Descrierea?) Llada" (VIII ) citează legenda lui Alcmaeon, care și-a ucis mama și a suferit de o boală trimisă de "alastor", Alastor adică un spirit răzbunător Duhul rău l-a urmat oriunde fugea: tot pământul a fost pângărit de sângele mamei vărsate Dar, în cele din urmă, Alcmeon a scăpat totuși de demonul persecutor, la sfatul oracolului, instalându-se pe un nou mal al râului, care la momentul crimei sale era încă acoperit cu apă În "Agamemnon" de Eschil, "alastor" apare ca personificarea unui blestem generic trimis de Zeus însuși și bântuind descendenții lui Tantalus de multe generații: Înțărcată de băutul de sânge, dar uterul roade familia Infectată cu un vierme nesățios Și purul vered în vintre nu s-a vindecat, Cum ulcere noi s-au deschis În unele mituri, cuvântul "alastor" se transformă într-un nume propriu, ținând mai mult sau mai puțin legătura cu ideile de răzbunare și putere distructivă În special, unul dintre caii lui Hades se numește Alastor Acest cuvânt a fost folosit și într-un sens mai larg sau chiar figurat: nu numai ca un demon al răzbunării, ci pur și simplu ca un spirit rău care împinge o persoană la crime, sau un fel de spirit rău în general Deci, la "Persanii" lui Eschil, demonul care distruge armata este numit alastor, iar la "Trachinienii" lui Sofocle, un alastor, i e distrugătorul păstorilor este numit leul nemean Alastor ar putea fi numit și criminalul însuși, urât de zei și peste tot semănând răul și moartea Până în secolul al IV-lea î Hr acest cuvânt a degenerat de fapt într-o înjurătură de natură generală (cu sensul aproximativ de "sticlă, ticălos") Cu toate acestea, conceptul de alastor ca o creatură demonică care urmărește criminali a fost împrumutat de romani, așa cum demonstrează reinterpretarea lui de Plancy a legendei lui Cicero Sursa ei este Biografiile comparate ale lui Plutarh, care afirmă că Cicero "chiar a avut ideea să se strecoare în secret în casa lui Cezar, să se sinucidă la vatră și astfel ridicând spiritul de răzbunare asupra proprietarului, dar teama de chin l-a făcut să respingă acest lucru plan de asemenea" (" Cicero, ) Pe de altă parte, același Plutarh din "Table Talks" indică faptul că ""alastor" a fost numit * - Alastor al unui om care a făcut ceva ce nu poate fi uitat și pe care memoria oamenilor îl va păstra mulți ani Astfel, s-a păstrat dualitatea acestui concept: un alastor este atât spiritul răzbunării (sau pur și simplu spiritul distrugerii), cât și criminalul "posedat" de acest spirit Se păstrează și în demonologia creștină, unde Alastor este interpretat atât ca un fel de spirit "posesor", cât și ca un călău infernal În conformitate cu această din urmă funcție, în gravura lui de Plancy, el este înfățișat cu instrumente de tortură și crimă: cu un bici și un pumnal trident în mâini și cu un secure la brâu Totuși, referințele date de de Plancy sunt neclare: Origen în tratatul "Împotriva lui Celsus ( ) îl identifică pe Azazel nu cu Alastor, ci cu Satana și, în general, este dificil de spus cine se înțelege exact prin Zoroastru; multe tratate magice și filozofice au fost atribuite acestui înțelept legendar al antichității Conjecturile și contaminarea în legătură cu conceptul de "alastor" nu sunt neobișnuite: de exemplu, ocultistul englez Francis Barret în tratatul său "The Magician" ( ) citează (fără a indica sursa) Agrippa din Nettesheim, care menționează "alastori" la plural, ca sinonim pentru Telchines - zeitățile grecești antice, care, potrivit lui, "iau pumni de apă din râul Styx și o stropesc pe pământ, din care apar dezastre, boli și foamete" În tradiția romantică, datorită poeziei lui Percy Bysshe Shelley "Alastor, or the Spirit of Solitude" ( ), imaginea antică a demonului răzbunător a fost reinterpretată ca personificarea căutării zadarnice a iubirii ideale și a aspirațiilor fatale pentru dincolo Pentru eternul rătăcitor-Alastor, lumea însăși devine un "alastor"-călău, condamnându-l la o moarte prematură și singuratică În prefață, Shelley însuși își descrie eroul după cum urmează: Poezia prezintă un tânăr, remarcat prin prospețimea sentimentelor și impetuozitatea talentelor; imaginația, aprinsă și purificată prin comuniune cu măreție și perfecțiune în toate manifestările lor, îl conduce la contemplarea universului El bea pe pofta inimii din izvoarele cunoasterii, dar setea nu se potoleste Splendoarea și frumusețea lumii de aici afectează profund sistemul Alastor opiniile sale, arătând o varietate inepuizabilă a modificărilor lor Atâta timp cât obiectele continuă să se deschidă în fața dorințelor sale, la fel de nesfârșite și nemăsurate, el este vesel, calm și stăpân pe sine Dar vine un moment când aceste obiecte încetează să-l satisfacă Spiritul lui este în cele din urmă trezit brusc și tânjește să comunice cu o minte ca el Își imaginează ființa pe care o iubește Participând la speculațiile celor mai subtile și excelenți, viziunea în care își personifică propriile aspirații îmbină tot ce este minunat, înțelept sau frumos pe care și-l poate imagina un poet, filozof sau iubit Datele intelectuale, imaginația, costurile sensibilității nu sunt lipsite de anumite pretenții la reciprocitatea abilităților corespunzătoare la alte ființe umane Poetul este prezentat ca legând aceste pretenții și raportându-le la o singură imagine Caută în zadar prototipul imaginarului Zdrobit de dezamăgire, el coboară într-un mormânt prematur Aleister Crowley s-a identificat parțial cu personajul acestei poezii, așa cum demonstrează titlul original al autobiografiei sale, The Spirit of Solitude Într-una dintre lucrările sale, el face următorul comentariu: În greacă, "Dumnezeu al răzbunării" este *o alastor, Alistair Dintr-un motiv oarecare, pe care nu am reușit să-l înțeleg, în învățăturile rabinilor, acest zeu s-a transformat în demonul deșertului Alastor și, ulterior, Shelley a dat acest nume "Spirit al singurătății" Corespondența dintre nume și funcție este destul de potrivită, pentru că numele pare a fi derivat din cuvântul alaomait "rătăcesc" Ideea Mișcării îi îngrozește pe burghez până la capăt, prin urmare, din punctul său de vedere, orice rătăcitor este "blestemat" Dar, te judice ["din punctul meu de vedere" (lat )], a te așeza într-un singur loc înseamnă a renunța la spiritul eroic și a-ți condamna mintea la stagnare Nu caut să mă așez confortabil și nici măcar pur și simplu să-mi prelungesc viața; Aloker Vreau să rătăcesc, mișcându-mă constant din galaxie în galaxie, de la întrupare la încarnare Aceasta este voința mea cea mai interioară Aloker (Alloker, Allokes, Allocer, Alloces, Alloken, Allocene) De Plancy: Nu b Aloker (AIoser), demon puternic, mare duce al iadului; apare în ținuta de cavaler, călare pe un cal uriaș; fața lui este ca un leu; pielea îi este inflamată, ochii îi strălucesc; spune el important; predă tainele astronomiei și artele liberale; el conduce peste treizeci si sase de legiuni Vir: Nu bz Alloker (AІІoseg) - un duce puternic și mare, el vine ca un războinic, călărește pe un cal mare; fața lui este asemănătoare unui leu, foarte roșie și cu ochi în flăcări; el vorbește cu voce tare; face din om un excelent cunoscător al astronomiei și al tuturor științelor libere, aduce spirite bune în gospodărie și conduce peste treizeci și șase de legiuni Crowley/Mathers' Goegtia: nr Aloci Acesta este un duce, mare, puternic și puternic; el apare sub forma unui războinic călare pe un cal imens Fața lui este ca cea de leu și este foarte roșie, iar ochii lui sunt de foc Vorbirea lui este aspră și foarte mare [așa cum este exprimată în manuscrise -Notă S Mathers Funcția lui este de a preda arta astronomiei și toate științele liberale El vă va aduce duhuri bune în gospodărie; el însuși conduce peste de legiuni de Spirite Amdusias (Amduskias, Amdukias) De Plancy: nr Amdusias este Marele Duce al Iadului În aparență, este ca un unicorn, dar atunci când este chemat, apare sub formă umană Organizează concerte dacă i se comandă; și atunci se aud sunetele de trâmbițe și alte instrumente muzicale, dar nu se vede nimic Copacii se îndoaie la vocea lui Comandă douăzeci și nouă de legiuni Vir: No Amduskias (Amduscias) - un mare și voinic duce; vine ca un inorog, [și] când îi apare stăpânului său în formă umană, atunci, la porunca lui, face ușor să se audă trâmbițe și tot felul de instrumente muzicale, dar să nu se vadă; și, de asemenea, să facă copacii să se încline Yu amon și îndoit după voia turnătorului; este de neîntrecut printre spiritele gospodăreşti şi conduce peste douăzeci şi nouă de legiuni Crowley/Mathers Goetia: Nr Al șaizeci și șaptelea spirit este Amdusias, sau Amdukias Acesta este un duce, mare și puternic; el apare la început sub forma unui inorog, dar la ordinul exorcistului apare înaintea lui sub formă umană, provocând sunete de țevi și instrumente muzicale de tot felul, dar nu imediat și nu imediat El poate, de asemenea, să îndoaie și să încline copacii după dorința turnătorului Oferă spirite excelente de uz casnic El conduce peste de legiuni de spirite Amon (Aamon) De Plancy: nr Amon (Amon) sau Aamon (Aamon) - marele și puternicul marchiz al imperiului infernal În aparență este ca un lup cu coadă de șarpe; el aruncă foc; [chiar] atunci când capătă o formă umană, de la o persoană din el - doar corpul, capul este ca o bufniță, iar dinții de câine sunt vizibili în cioc, foarte subțiri Dintre toți prinții demoni, acesta este cel mai de încredere El cunoaște trecutul și viitorul și, când dorește, își împacă prietenii certați Ii sunt supuse patruzeci de legiuni Veer: nr Amon, sau Aamon - marele și puternicul marchiz; el iese sub forma unui lup cu coada de sarpe, care varsa flacari de foc; îmbrăcat în formă umană, el apare cu dinți de câine și un cap mare, ca un corb puternic [opțiune: borcane]; el este cel mai puternic dintre toți prinții și înțelege tot ce a fost și va veni; el ajută la câștigarea favorurilor și împacă atât prietenii, cât și dușmanii, iar sub comanda lui sunt patruzeci de legiuni de demoni Goetia de Crowley/Mathers: Nu? • Al șaptelea spirit este Amon Acesta este un marchiz, înzestrat cu mare putere și foarte sever El apare sub forma unui lup cu coada de șarpe, eructând flăcări din gură; dar la porunca magicianului, ea ia forma unui om cu dinți ieșiți din gură, ca un câine, dar cu cap de corb; sau doar un om cu cap de cioara El raportează despre toate treburile trecute și viitoare El stârnește ceartă și împacă prietenii care s-au certat între ei El conduce peste de legiuni de spirite Zb ii, Andras La descrierea sa, de Plancy adaugă: "Egiptenii îl venerau pe Amon, sau pe Amon, ca pe zeul suprem; se credea că în formă umană avea pielea albastră Egipteanul Amon, zeul "ascuns", "invizibil" al cerului și al soarelui, a condus panteonul în perioadele Regatului Mijlociu și Noului, iar sculpturile sale erau într-adevăr pictate uneori în culoarea albastră a cerului Dar cu demonul descris aici, nu are nimic în comun, cu excepția numelui Andras De Plancy: nr Andras, Marele Marchiz al Iadului El apare sub forma unui înger cu cap de bufniță cu urechi, călare pe un lup negru și ținând în mână o sabie ascuțită Celor pe care îi favorizează, le dă sfaturi despre cum să-și omoare dușmanii, stăpânii și slujitorii; el seamănă discordie și ceartă; are treizeci de legiuni sub el Vir: Nr "Andras - marele marchiz; apare sub forma unui înger cu un cap ca un stârc de noapte negru; călărește pe un lup negru și puternic, ținând în mână o sabie ascuțită; el poate ucide stăpânul, servitorul și toți ajutoarele; este un semănător de discordie și conducător a treizeci de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al șaizeci și treilea spirit este Andras Acesta este marele marchiz, care apare sub forma unui înger cu un cap ca al unui stârc negru; călărește un lup negru puternic și ține o sabie ascuțită arzătoare Biroul lui este să semene discordie Dacă turnătorul nu este atent, îl va ucide pe el și pe asistenții săi El conduce peste de legiuni de spirite Asmodeus (Asmodeus, Ashmedai, Ashmadia, Ashmodeus, Asmodeus, Asmodeus, Sidonei, Sidonai, Hammadai, Hashmodai) De Plancy: Nu Asmodeus (Asmodee) - distrugător de demoni; potrivit unor rabini, el este Samael El este șeful caselor de jocuri de noroc El incită la distracție și amăgire Rabinii susțin că într-o zi îl va depune pe Solomon, dar curând după aceea Solomon îl va smeri cu oțel și îl va forța să-l ajute în lupta pentru templul din Ierusalim Tobias, conform acelorași rabini, l-a alungat cu fum din ficatul unui anumit pește [adică Asmodeus Asmodeus] din trupul tinerei Sara, care era stăpânită de acest demon, după care îngerul Rafael l-a închis în abisul Egiptului Paul Lucas susține că l-a văzut într-una dintre călătoriile sale S-ar putea să-și bată joc de el pentru asta, dar Heraldul Egiptului afirmă că locuitorii acestei țări îl venerează până astăzi pe șarpele Asmodeus, care a avut cândva un templu în deșertul Rianney Se presupune că acest șarpe se taie în bucăți, după care dispare imediat Unii cred că acest Asmodeus este șarpele antic care a sedus-o pe Eva Evreii care l-au numit "Asmodai" l-au ridicat la rangul de prinț al demonilor, așa cum se poate vedea din povestirea caldeeană În lumea interlopă, el este, după Verus, un rege puternic și puternic cu trei capete, dintre care primul este ca capul unui taur, al doilea este ca un om, iar al treilea este un berbec Are o coadă de șarpe și picioare de corb; el respiră foc Apare, călare pe un dragon și ținând în mână un steag și sulițe Cu toate acestea, în ierarhia infernală, el este subordonat regelui Amoymon Când îl invoci, trebuie să te ții tare și să-l chemi pe numele lui El dăruiește inele făcute sub influența unei anumite constelații; el dă sfaturi oamenilor despre cum să devină invizibili și îi instruiește în geometrie, aritmetică, astronomie și arta mecanică El știe și despre comori și îl poți forța să dezvăluie unde sunt acestea; de legiuni i se supun Se mai numește "Hammadai" (Chammadai) și "Sodonai" (Sodonai) Asmodeus a fost unul dintre demonii care o poseda pe Madeleine Bavin Veer: nr Sidonay, alias Asmoday, este un mare rege, puternic și puternic Apare cam trei capete, dintre care primul este ca al unui taur, al doilea ca al unui om, iar al treilea este ca al unui berbec; are o coadă de șarpe; el vărsă foc din gură; picioarele lui sunt ca ale unei gâscă; el stă pe dragonul din lumea interlopă și poartă o suliță și steagul; el este primul dintre toţi cei supuşi lui Amaimon În tratarea cu el, exorcistul trebuie să fie curajos, să-l lase să stea curajos și să stea pe picioare; dacă își ascunde capul sub o pălărie [adică se sperie și își pierde cumpătul], atunci toate activitățile sale vor fi dezvăluite și vor deveni cunoscute și, chiar dacă nu, atunci Amaimon îl va înșela în toate Văzându-l [i e Asmodeus] în forma de mai sus, să-l cheme imediat pe nume, spunând: "Tu ești Asmodeus"; și nu va nega, și încetul cu încetul iz Asmodeus se înclină până la pământ; dă inelul virtuților, învață geometria, aritmetica, astronomia și meșteșugurile la perfecțiune, dă răspunsuri complete și veridice la toate întrebările, face o persoană invizibilă, indică locurile în care este îngropată comoara și o păzește, unde este supusă la legiunile lui Amaimon; [soțului său] îi sunt supuse șaptezeci și două de legiuni Crowley/Mathers Goetia: Spiritul treizeci și al doilea este Asmodeus sau Asmodai Acesta este un mare rege, puternic și puternic Apare cu trei capete, dintre care primul ca al unui taur, al doilea ca al unui om, iar al treilea ca al unui berbec; în plus, are o coadă de șarpe, iar din gură îi ies flăcări Picioarele lui sunt palme ca ale unei gâscuri El stă pe un dragon infernal și ține în mână o suliță cu un steag El este primul și cel mai ales dintre toți cei care ascultă de autoritatea lui Amaimon; el merge înaintea tuturor Dacă exorcistul se hotărăște să-l cheme, atunci lăsați-l să o facă în afara casei și lăsați-l să stea în picioare pe toată durata operației, scoțându-și pălăria sau căciula; căci dacă este îmbrăcat, atunci Amaimon îl va înșela și își va face publice studiile Văzându-l pe Asmodeus în forma de mai sus, Exorcistul să-l cheme imediat pe nume, spunând: "Tu ești Asmodeus?" Și el nu va nega acest lucru și se va pleca curând la pământ El dăruiește inelul virtuților; predă artele aritmeticii, astronomiei, geometriei și toate meseriile fără excepție El va oferi răspunsuri veridice și complete la întrebările dumneavoastră El îl învață pe om să devină invizibil El arată locul unde este îngropată comoara și o păzește Printre legiunile lui Amaimon, el conduce peste n legiuni de spirite inferioare Conform celei mai comune versiuni, numele "Asmodeus" provine din avestanul "aishma-deva", literal - "demonul revoltei" (în mitologia zoroastriană, Aishma-deva a personificat furia și nestăpânirea în toate manifestările sale și gândirea ca antipodul lui Sraosha - zeitatea ascultarii religioase) O altă versiune a etimologiei, care s-a răspândit încă din secolul al XVI-lea, este dată de S L Masere în comentariile la "Magia sacră a lui Abram Elin" ( ): "Unii fac despre "shamad" ebraic - "distruge" sau "extirpa"" Acolo este dată și a treia opțiune: " din verbul persan 'l imonden" - "a ispiti", "a testa" sau "a dovedi"" Asmodeus Asmodeus este menționat pentru prima dată în Cartea Deuterocanonica a lui Tobit ca un "spirit rău" Urmărind-o pe Sara, fiica lui Raguel, cu pofta și gelozia ei, Asmodeus îi ucide unul câte unul pe cei șapte soți ai ei în noaptea nunții: " a fost dată la șapte soți, dar Asmodeus, un spirit rău, i-a omorât înainte de a fi ei cu ea, ca și cu soția" ( : ) Dar când tânărul Tobia, fiul lui Tobit, este pe cale să o cortejeze pe Sara, îngerul Rafael îi vine în ajutor La sfatul lui Rafael, Tobius, intrând în camera nupțială, arde inima și ficatul unui anumit pește pe cărbuni, iar din mirosul de fum, demonul "a fugit în țările de sus ale Egiptului și un înger l-a legat" ( : ) În legendele talmudice, Asmodeus (Ashmedai) nu mai apare la fel de sinistru ca în Cartea lui Tobit, ci mult mai bun și chiar amuzant În același timp, este înzestrat cu mare înțelepciune și continuă să se perfecționeze, vizitând în fiecare dimineață "academia cerească" El cunoaște viitorul, tratează muritorii fără aroganță și bucurie și uneori cu simpatie Pe de altă parte, în aceste legende, Asmodeus dobândește trăsături și mai pronunțate ale demonului poftei: este descrisă pofta lui pentru soțiile lui Solomon și pentru mama sa Bat-Șeba Într-una dintre povești, Solomon îl păcălește pe Asmodeus să participe la construcția templului din Ierusalim; în alta, Asmodeus însuși reușește să-l învingă pe Solomon și să-i ia temporar tronul Potrivit celei mai faimoase versiuni, Asmodeus fură lui Solomon inelul care dă putere magică, își ia înfățișarea și guvernează poporul în numele lui După ce a pierdut inelul și a fost transferat de puterea magică a lui Asmodeus pe țări îndepărtate, Solomon rătăcește prin lume ca un cerșetor timp de câțiva ani (de la cinci la patruzeci, după diferite versiuni), până când în sfârșit găsește un inel aruncat în mare în stomacul unui pește și are ocazia de a-și recâștiga regatul Potrivit unuia dintre midrashim, Asmodeus în această poveste nu acționează din propria sa voință, ci la porunca lui Dumnezeu însuși, care a decis să-l pedepsească pe Solomon pentru păcatele sale (în această versiune, nu este necesar un inel magic pentru a se proteja împotriva demonul: este suficient doar să pui pe piept pergament cu inscripția pe el în numele lui Dumnezeu) sau să-l faci să înțeleagă cât de zadarnice sunt toate bogățiile pământești și slava lumească Asmodeus Legendele talmudice ale lui Solomon și Asmodeus s-au răspândit și au devenit cunoscute în multe variante În special, aceleași parcele sunt reproduse în vechile apocrife rusești, deși Asmodeus apare în ele sub numele de Kitovras Această fiară profetică ciudată a fost prinsă de Solomon și l-a surprins cu înțelepciunea sa, apoi a intrat într-o confruntare cu el și, conform unor versiuni, a murit În folclorul vest-european, în comploturi similare, Merlin și Morolf (Marcolf, Morold) acționează în locul lui Solomon și Asmodeus Alte tradiții evreiești îl descriu pe Asmodeus ca fiind rodul unei relații incestuoase dintre Tubal-Cain și sora sa Naama, sau ca un cambion - un semi-om, jumătate demon, născut, după diferite versiuni, din Adam și curva demonică Naama; de la o anumită fiică umană și un înger căzut; fie de la regele David și de la un succub pe nume Igrat sau Agrat (în mod curios, conform acestei ultime versiuni, Asmodeus se dovedește a fi fratele vitreg al regelui Solomon) În virtutea naturii sale duale, el devine regele tuturor shedim - demonii născuți din Adam (un om) și Lilith (un spirit succub) și, în consecință, combină și două naturi De-a lungul istoriei, Asmodeus a fost identificat periodic cu alți demoni - Abaddon, Lucifer, (lmael și alții În unele surse, el este numit Slmael cel Negru, pentru a-l deosebi de bătrânul Samael (ispititor al Evei), care, potrivit altuia versiune, l-a născut pe Asmodeus din Lilith, prima soție a lui Adam În unele legende cabalistice, Asmodeus este soțul tinerei Lilith, care "de la cap până la buric este ca o soție frumoasă și de la buric până la pământ [ea ] este un foc arzător " În aceste legende, Asmodeus-(lmael concurează cu bătrânul Samael pentru dragoste, tânărul Lilith și iese învingător; din Asmodeus și Lilith se naște "marele prinț al cerului, conducând despre mii de distrugători și distrugători" Numele lui este Sabia regelui Așmodai Fața lui arde ca o flacără de foc " Unele motive asociate cu Asmodeus în tradițiile talmudice și în Cartea lui Tobit sunt reflectate în Testamentul apocrif al lui Solomon (secolele I-III) - întemeietorul întregii tradiții grimoare occidentale Aici regele cheamă Asmodeus și leagă acest demon să-l ajute în construcția templului Asmodeus este forțat să se supună, dar ca răzbunare îi prezice lui Solomon că împărăția lui va pieri în curând După ce l-a interogat pe demon, Solomon află că poate fi tratat cu ajutorul îngerului Rafael și cu tămâia cu măruntaiele unui somn care trăiește în râurile Asiriei În plus, sunt dezvăluite o serie de informații despre însăși natura lui Asmodeus: Și îndată am poruncit să-mi fie adus un alt demon și chiar în acel moment a venit la mine demonul Asmodeus în lanțuri și l-am întrebat: "Cine ești?" Și a aruncat o privire la mine, plin de mânie și de furie, și a spus: "Și tu cine ești?" I-am spus: "Ai fost deja pedepsit corect, așa că răspunde-mi" Dar el a exclamat cu mânie; "Cum să-ți răspund când ești fiu al omului, dar eu m-am născut fiică omenească din sămânța unui înger și niciunul dintre cei pământești nu este vrednic de cuvinte din neamul nostru ceresc Steaua mea strălucește puternic pe cer, iar unii oameni o numesc Trăsura [Calea Ursului Mare], în timp ce alții o numesc fiul dragonului Locuiesc lângă acea stea Deci nu-mi cere prea mult, căci în curând împărăția ta va cădea și slava ta va trece Și nu ne vei tiraniza pentru mult timp; iar după aceea vom recâștiga puterea liberă asupra oamenilor, iar ei ne vor onora ca pe zei, neștiind numele acelor îngeri care sunt așezați peste noi, căci ei sunt numai oameni Iar eu, Solomon, auzind aceste cuvinte, l-am legat mai strâns și am poruncit să fie biciuit cu biciul dintr-o piele de boi [opțiune: toiag] și i-a poruncit să-mi răspundă cu smerenie care sunt numele și ocupația lui Și mi-a răspuns așa: "Dintre muritori, mă numesc Asmodeus, iar ocupația mea este să complotez împotriva proaspăt căsătoriți, ca să nu se poată cunoaște Ii despart pentru totdeauna, aducand peste ei multe necazuri si risipesc frumusetea sotiilor care nu au cunoscut un sot si le racesc inimile Și i-am spus: "Este aceasta singura ta ocupație?" Iar el a răspuns: "Cufund bărbații în accese de nebunie și pasiune, astfel încât își părăsesc soțiile și se duc noapte și zi la alții aparținând altor soți; Asmodeus și așa cad în păcat și ajung la ucidere [Opțional: Prin puterea stelelor, semăn nebunie printre femei și adesea am comis multe crime, una după alta ]" Și l-am blestemat în numele Domnului oștirilor, zicând: "Teme-te de Dumnezeu, Asmodeu, și spune-mi care înger ajută să-ți zădărnicească planurile" El a răspuns: "Acesta este Rafael, arhanghelul care stă la tronul lui Dumnezeu Și ficatul și bila unui pește m-au pus la fugă, dacă le ard pe cărbuni de tamarind Și m-am apropiat din nou de el și i-am spus: "Nu-mi ascunde nimic Căci eu sunt Solomon, fiul lui David, regele lui Israel Spune-mi numele peștelui pe care îl veneri atât de mult " Iar el a răspuns: "Acest pește se numește glan [adică somn] și se găsește în râurile Asiriei; de aceea rătăcesc prin acele părţi Și i-am spus: "Mai poți spune ceva despre tine, Asmodeus?" Iar el a răspuns: "Puterea lui Dumnezeu, care m-a legat cu legăturile indestructibile ale sigiliului Său, știe că tot ce v-am spus este adevărul curat Te implor, rege Solomon, nu mă trăda la apă!" Dar eu am zâmbit și i-am răspuns: "Câtă vreme va trăi Domnul, Dumnezeul părinților mei, vei purta lanțuri de fier și vei frământa cu picioarele tale tot lutul de care este nevoie pentru construirea Templului Meu" Și am poruncit să fie aduse zece vase, ca să poată duce apă în ele Iar demonul a scos un geamăt groaznic și a început să facă lucrarea pe care i-am încredințat-o Și am făcut-o pentru că acest demon fioros Asmodeus chiar cunoștea viitorul Și eu, Solomon, l-am slăvit pe Dumnezeu, care a trimis înțelepciunea la mine, Solomon, robul Său Și am atârnat ficatul acelui pește și bila lui de un vârf de trestie și le-am ars peste Asmodeus, căci era prea puternic și era necesar să-și smerească răutatea insuportabilă ("Testamentul lui Solomon", rі- ) Aici, printre altele, un indiciu al antipatiei lui Asmodeus pentru fier este curios Acest motiv se regăsește și în legendele talmudice: în timp ce lucra la construcția templului lui Solomon, Asmodeus a folosit shamir în loc de unelte metalice (o piatră minunată sau, conform altor versiuni, magică) ir Asmodeus o creatură sub formă de vierme), care taie o piatră obișnuită, ca un diamant taie sticla Totuși, frica de fier este caracteristică multor demoni din tradiția vest-europeană, în timp ce metoda de luptă cu Asmodeus descrisă aici și în Cartea lui Tobit cu ajutorul tămâierii de pește este poate cea mai faimoasă ordonanță din demonologia iudeo-creștină despre privat metode de exorcizare care nu sunt potrivite pentru toată lumea, ci doar pentru anumite spirite rele Ulterior, la această metodă se face referire foarte des în legătură cu Asmodeus; printre altele, este menționat de John Milton în Paradisul Lost, descriind aerul picant al mării: Exact la fel Același miros l-a încântat pe Vrăjmașul Care a venit să-l otrăvească, Deși era plăcut lui Satana, Nu ca Asmodeus - duhul peștelui, Din cauza căruia demonul a părăsit nora lui Tobit și a fugit Din Media în Egipt, unde în lanțuri a suferit o pedeapsă binemeritată În demonologia creștină, Asmodeus este văzut ca unul dintre îngerii căzuți; Grigore cel Mare (sec VI), iar după el mulți alții, inclusiv Milton, l-au atribuit rangului de tronuri (pentru o descriere poetică a căderii lui Asmodeus de către Milton, vezi articolul "Adramelech") În legendele Renașterii, Asmodeus este menționat uneori drept "regele celor nouă iaduri" și este menționat printre cei șapte prinți sau regi supremi ai iadului, subordonați împăratului infernal - Lucifer În viziunile Sfântului Francisc al Romei ( - ), lui Asmodeus i se acordă o poziție și mai înaltă: este primul dintre cei trei prinți supuși direct conducătorului iadului, iar înainte de cădere a aparținut rangului de heruvimi, stând cu un pas deasupra tronurilor Dar în "Cartea magiei sacre a lui Abramelin" (c ), dimpotrivă, el se dovedește a fi un rang inferior, căzând în numărul de opt demoni subordonați celor patru domni ai statului infernal Împrumutând multe idei timpurii despre Asmodeus, demonologia Evului Mediu și a Renașterii i-a dat două iz Asmodeus functii principale În primul rând, Asmodeus este considerat un demon al poftei, care incită pofta într-o persoană și o împinge la curvie El apare ca prinț al "păcatului trupesc" atât în viziunile Sfântului Francisc, cât și în Ciocanul vrăjitoarelor ( , unde se spune că "demonul curviei și prințul incubatului și sucubatului se numește Asmodeus, iar în traducere este "purtător de judecată " Din cauza curviei pentru o judecată cumplită a izbucnit peste Sodoma și Gomora și peste alte orașe"), și în clasificarea demonilor dezvoltată de Peter Binsfeld ( ) și în multe alte surse Mai târziu, Asmodeus a figurat în poveștile infame ale "obsesiei" în masă a călugărițelor din Loudun ( ) și Louvier ( ) (ultimul episod din istoria vânătorii de vrăjitoare îl implică pe de Plancy, menționând călugărița Madeleine Bovin) și ca "demon al desfrânării" a fost menționat în trecere pe paginile unui roman anonim din secolul al XVII-lea, The History of Brag Rush În același secol, exorcistul Sebastian Michaelis îl numește pe Asmodeus prințul libertinilor, "o dorință arzătoare de a convinge oamenii la curvie" (deși, altfel, Michaelis se abate de la corespondențele standard: conform clasificării sale, Asmodeus "a fost și rămâne până astăzi prințul serafimilor" - cel mai înalt rang îngeresc, iar adversarul său ceresc nu este îngerul Rafael, ci Ioan Botezătorul) În a doua sa funcție tradițională, acest demon incită la furie în oameni și incită la revoltă și neliniște Jean Bodin, în The Demonomania of the Witches ( ), afirmă că Asmodeus este unul dintre numele lui Satan ca distrugător și distrugător și că Orfeu ("conducătorul vrăjitoarelor") se presupune că l-a cântat într-unul dintre imnurile sale ca " marele demon răzbunător" În tratatul lui Vir "Despre iluziile demonice" ( ) "Asmodeus este spiritul sau zeul întunericului [sau: orbirea], distrugătorul, disipatorul, el este, de asemenea, o abundență de crime, sau plin de păcate, sau de foc de măsurare" Shakespeare în Regele Lear îl menționează pe Asmodeus (sub numele prescurtat "Modo") ca fiind spiritul kill-i gwa, iar în cel de-al doilea volum al Magicianului ( ) al lui Barret, acest demon este descris într-o ilustrație color ca unul dintre "vasele" de mânie" De-a lungul timpului, Asmodeus a dobândit funcții suplimentare - totuși, strâns legate de rolul său principal de gel A început să fie prezentat ca maestru al modei și al nkus-ului grațios și inventatorul a tot felul de distracții (inclusiv Asmodeus teatru, muzică și carusele) În plus, acest demon, așa cum a menționat în special de Plancy, a dobândit putere asupra caselor de jocuri de noroc și a jocurilor de noroc Călugărul benedictin francez Augustin Calmet ( - ) în "Dicționarul Bibliei" interpretează în mod arbitrar chiar numele Asmodeus ca fiind "focul (atractivitatea, dezirabilitatea) hainelor frumoase sau îmbrăcămintei luxoase", explicând proprietățile acestui demon prin origine de la primul bijutier - Tubal-Cain și primul țesător, Naama Același Calmet îl asociază pe Asmodeus cu Egiptul, unde a fugit după ce a fost învins de Tobias (deși nu într-o formă atât de bizară precum de Plancy și sursa sa - naturalistul și călătorul francez din secolele XVII-XVIII Paul Lucas): "• magnifice ruinele celor mai maiestuoase clădiri și chiar morminte, cu toate frescele și statuile lor nenumărate, care arată tot felul de haine, strălucind cu cele mai luxoase și scumpe decorațiuni, mărturisesc suficient că în vremurile străvechi Asmodeus a condus Egiptul peste tot și ca un adevărat despot Scriitorul francez Alan-Rene Lesage în romanul The Lame Demon ( ) își expune ideile contemporane despre Asmodeus prin buzele acestui demon însuși, pe care eroul romanului îl găsește accidental într-o sticlă în care lâncește în captivitate: - aranjez căsătorii amuzante - leagă bătrânii cu minori, stăpânii cu slujnicele, zestrea - cu îndrăgostiți blânzi care nu au nici un ban în nume Eu am fost cel care a introdus luxul, desfrânarea, jocurile de noroc și chimia în lume Sunt inventatorul caruselelor, dansului, muzicii, comediei și a celor mai noi mode franceze Într-un cuvânt, sunt Asmodeus, supranumit Impul șchiop - Cum! exclamă Don Cleophas - Ești acel celebru Asmodeus, despre care există indicații celebre din Agripa și în "Cheile lui Solomon"? Totuși, nu mi-ai spus despre toate farsele tale Ai uitat cel mai interesant Știu că uneori te distrezi asistând îndrăgostiții nefericiți Dovada este că anul trecut unul Asmodeus prietenul meu, burlac, a câștigat cu ajutorul tău favoarea soției unui anume doctor de la Universitatea din Alcala "Adevărat", a răspuns spiritul, "dar am păstrat asta pentru tine pentru final Eu sunt demonul voluptuozității sau, pentru a spune mai respectuos, sunt zeul Cupidon Acest nume blând mi l-au dat domnii poeților: mă desenează într-un mod foarte atrăgător Ei susțin că am aripi de aur, o legătură la ochi, un arc în mâini, o tolbă de săgeți peste umeri și că, în același timp, sunt încântător de arătos Vei vedea acum cât adevăr este dacă mă eliberezi La eliberare, Asmodeus apare ca un bărbat scund, cu picioare de capră, în cârje, extrem de urât, dar îmbrăcat în cele mai luxoase haine - inclusiv o mantie magnifică acoperită cu desene care ilustrează diferitele trucuri ale acestui demon Datorită cărții lui Lesage, Asmodeus a câștigat popularitate și a început să apară pe paginile lucrărilor satirice franceze și engleze; este menționat de Byron, Bulwer-Lytton, Tennyson, Robert Browning și alți scriitori și preoți Mai des este portretizat ca un dandy frumos, și nu ca un bărbat scund și urât, ca Le Sage, dar în cele mai multe cazuri își păstrează o șchiopătare (o mutilare comună a multor demoni, explicată în mod tradițional printr-o cădere din cer) Deja la mijlocul secolului al XX-lea, Asmodeus a devenit unul dintre eroii romanului filozofic al lui James Cabell "Fiul diavolului: O comedie cu corp gras" ( ) În literatura magică, Asmodeus a ocupat o poziție proeminentă încă de la Renaștere În clasificări care sunt comune încă din secolul al XVI-lea, legând puterea demonilor de anumite segmente ale anului, se corelează de obicei cu noiembrie sau, uneori, cu o parte din zodia Vărsător (din ianuarie până în februarie) În clasificările cabalistice ale demonilor - în "Filosofia ocultă" a lui Agrippa ( - ІН ), în "Fragmentul antic al "Cheii lui Solomon"" ( ) și alte surse - Asmodeus apare ca liderul spiritelor furiei, răzbunare și incitare, "pedepsitori i> Astaroth atrocități", opunându-se îngerilor din Sephira Geburah (a j-a sferă a Arborului Vieții) Magicianul modern Thomas Karlsson combină ambele funcții sale tradiționale în descrierea lui Asmodeus: "Asmodeus personifică focul violent, revoluția și rebeliunea Asmodeus este distrugătorul legăturilor căsătoriei și inspiratorul desfrânării Astaroth (Ashtarot, Asteroth) De Plancy: nr Astaroth, un mare duce al iadului foarte puternic El apare sub forma unui înger urât călare pe un dragon infernal; în mâna stângă ține o viperă Unii magicieni spun că el stăpânește în est, ajută la câștigarea favoării marilor lorzi și poate fi chemat miercuri El a fost adorat de sidonieni și de filisteni Se spune că este trezorierul suprem al iadului Vir ne spune că acest demon cunoaște trecutul și viitorul, răspunde de bunăvoie la întrebări despre cele mai secrete lucruri și vorbește cu ușurință despre motivele creării lumii, precum și despre păcatul și căderea îngerilor, a căror istorie este cunoscut de el de la început până la sfârșit Cu toate acestea, în aceste conversații, el sugerează că el însuși a fost pedepsit pe nedrept El dă instruire profundă în artele liberale și comandă patruzeci de legiuni Cel care îl cheamă ar trebui să se apropie de el cu prudență, pentru că din el emană o duhoare insuportabilă Având în vedere acest lucru, ar fi prudent să țineți sub nas un inel magic argintiu, care oferă protecție împotriva duhoarelui ticălos al demonilor Astaroth a fost implicat în mai multe cazuri de posesie Conform tradiției engleze, el este unul dintre cei șapte prinți ai iadului care l-au vizitat pe Faust; a apărut sub formă de șarpe "cu o coadă multicoloră alcătuită din bare irizate, pe două picioare scurte, complet galbene, cu corpul alb icteric și gâtul de culoarea castanului punctat cu ace ascuțite, ca un arici, lungimea unui deget" Astarte este feminin din Astaroth Este înfățișată cu capul unei juninci Veer: nr Astaroth - un duce mare și puternic, care vine sub forma unui înger abominabil călare pe un dragon infernal și ținând o viperă în mâna dreaptă; el răspunde sincer la întrebări despre prezent, trecut și viitor și dezvăluie toate misterele Vorbește de bunăvoie despre creatorul spiritelor și despre căderea lor, despre c Astaroth cum au păcătuit și au căzut, afirmând în același timp că el însuși nu a căzut de bunăvoie Rolatorul trebuie să aibă grijă să nu-l lase să se apropie prea mult de el, pentru că din gură îi iese o duhoare insuportabilă Lasă-l pe turnător să țină un inel magic argintiu în fața feței sale, iar el îl va proteja Goetia de Crowley/Mathers: nr Al douăzeci și nouălea spirit este Astaroth Acesta este un duce puternic și puternic; el apare sub forma unui înger distrugător, care călărește o fiară a lumii interlope, ca un dragon, și ține în mâna dreaptă un șarpe otrăvitor Nu-l lăsa niciodată să se apropie prea mult de tine, altfel te va înjunghia cu respirația urât mirositoare Prin urmare, magicianul ar trebui să țină lângă fața lui un inel magic, care îl va proteja El [adică Astaroth] oferă răspunsuri veridice despre ceea ce a fost, este și urmează să vină și poate dezvălui orice secrete El va povesti cu pricepere despre căderea îngerilor, dacă este dorința [magiculului] și despre cauza propriei căderi Poate face un om extraordinar de versat în toate științele libere El conduce peste de legiuni de spirite Demonul Astaroth a intrat în tradiția demonologiei vest-europene ca urmare a unei greșeli a cărturarilor sau traducătorilor care au confundat cu un nume independent propriul lor cuvânt bi-yen "Ashtarot" (plural de la numele "Ashtoret", denotă numeroase sculpturi ale acestui іnikni) ) Ashtoreth, sau Astarte, este zeița feniciană a fertilității, a iubirii carnale și a războiului, asociată cu planeta Venus ca steaua serii și, de asemenea, cu luna În cele mai vechi timpuri, ea a fost adorată și în Sidon, Tir, Byblos și alte orașe din estul Mediteranei; ca caracter și funcții, ea a fost apropiată de sumerianul Inanna și de akkadianul Ishtar, iar sub diferite variante ale numelui a intrat și în panteoanele anticilor (iiiityan, greci și romani În iudaism, Astarte-Ashtoret a fost condamnat aspru ca un zeiță străină personificând curvia și idolatria Ghicirile despre legătura dintre această zeiță și demonul Astaroth au fost exprimate de mulți autori Unii au presupus că Astarte era soția lui Astaroth, alții pur și simplu le considerau a fi diferite forme ale numelui aceluiași spirit De exemplu, Eliphas Leni în fragmentul antic al "Cheia lui Solomon" identifică V Astaroth "Ashtaroth" cu Astarte, "Venus impură a sirienilor, pe care o reprezentau cu cap de măgar sau de taur și sâni de femeie", iar Heinrich Heine în memoriile sale sugerează că Astaroth este "un nume, inițial, probabil, identic cu numele de Astarte, deși acesta din urmă în scrierile secrete ale magicienilor este considerată soția lui Astaroth Astarte este înfățișată în aceste scrieri cu două coarne pe cap, formând o semilună, întrucât într-adevăr a fost cândva venerată de fenicieni, printre care era zeița lunii și, prin urmare, evreii o considerau, ca și alte zeități ale vecinilor lor , diavolul Dar regele Solomon Înțeleptul i s-a închinat în secret " În mod similar, Astarte este descrisă în Milton's Paradise Lost: În urma lui Ashtaret, Încoronată cu corn lunar, a mers, Astarte și Doamna cerului La fenicieni În nopțile lunii, Înaintea statuii zeiței, corul fecioarelor din Sidon cânta Rugăciunea Și aceleași imnuri în onoarea ei Sion Spotted Pe muntele resentimentelor, regele iubitor de femei i-a construit un templu Era mare la inimă, dar de dragul mângâierilor neamurilor seducătoare, a cinstit idolii ticăloși Milton nu identifică această zeiță cu demonul tradiției grimoare, dar majoritatea cercetătorilor încă sunt de acord că Astaroth este nimeni altul decât un Astarte regândit Există, totuși, și alte ipoteze despre originea numelui acestui demon - după toate probabilitățile, eronate Vir, în tratatul său Despre iluziile demonice (ibbo), referindu-se la un pasaj neidentificat din lucrările lui Josephus, afirmă că "Astaroth era un zeu palestinian" (la masculin - deus) și că numele său poate proveni din cuvintele ebraice care înseamnă " turmă", "bogăție", "căutător" sau "vierme al legii" S L Masere, în comentariile la Cartea Magiei Sacre a lui Abramelin, ridică numele demonului у Astaroth la ebraicul "shtorot" - "turme, mulțimi sau adunări", separându-l de numele zeiței Astarte În "Cartea lui Abramelin" (c ) Astaroth este menționat pentru prima dată ca un demon masculin - și în aceeași calitate trece la paginile celor mai multe dintre grimoarele și tratatele demonologice de mai târziu Clasificările secolului al XVI-lea, corelând puterea demonilor cu anumite perioade ale anului, asociază de obicei Astaroth cu luna august (în timp ce Astarte, acționând uneori ca un demon separat în dreptul ei, cu aprilie) Dar despre statutul și funcțiile acestui demon (în afară de cele enumerate de Vere, de Plancy și Goetia) nu există un consens în literatura magică și demonologică În clasificarea lui Sebastian Michaelis, Astaroth ( ) este un fost înger de rangul tronurilor, ispitind oamenii cu lene Al doilea adversar este Sfântul Bartolomeu: el poate proteja împotriva acestui demon, pentru că el însuși a rezistat cândva ispitelor lui Mai des, însă, ei spun că, înainte de cădere, Astaroth aparținea celui mai înalt rang îngeresc - serafimii (probabil asta explică conștientizarea lui despre istoria creării lumii și căderii îngerilor) Poziția lui Astaroth în ierarhia demonilor este și mai incertă Așadar, în Agrippa (și după el în Barret) lui Astaroth i se acordă un loc destul de scăzut - în fruntea penultimului rang demonic, "acuzatorii sau interogatorii", în ierarhia "Adevăratului Grimoire" și a sistemului apropiat - Dragonul Roșu "Astaroth - dimpotrivă, unul dintre cei trei demoni supremi, "marele duce" sau "conte", care conduce ambele Americi și este inferior la putere doar "prințului" Belzebut (fr Izebul) și "împăratul" infernal Lucifer (il slujește pe acesta din urmă ca mesager) Iar în clasificarea cabalistică din "Fragmentul antic al cheii lui Solomon", acest demon ocupă un loc intermediar în fruntea "sufletului confuz" - K'mon, opunându-se îngerilor din a -a Sephira (Chesed) În unele grimoare, se raportează că Astaroth poate exercita putere asupra șerpilor unei persoane Potrivit Grimoirului lui Joorius, el îl ajută pe magician să câștige favoarea regilor și a puterilor, dar ar trebui să fie chemat miercuri (după cum este indicat de l cu Plancy), Adevăratul Grimoir afirmă că apelul Balan Exorcistul Astaroth vine "alb și negru" (sau, conform unei alte versiuni, "negru"), "cel mai adesea sub formă umană, dar uneori sub formă de măgar" Întregul sistem al "Cabalei Fluturelui Verde" este orientat spre evocarea lui Astaroth - un ghid magic adiacent "Adevăratului Grimoire"; se afirmă că, cu ajutorul acestui sistem, Astaroth poate fi forțat să apară în orice formă dorită și să îndeplinească toate ordinele turnatorului Pe lângă literatura magică, Astaroth apare în credințele și tradițiile populare În special, el este menționat de două ori în Cartea Poporului ( ) despre Dr Faust: într-un loc - ca prinț al regiunii de vest a iadului (ceea ce contrazice indicația lui de Plancy, corelând Astaroth cu estul), iar în altul - ca unul dintre mulți demoni care au venit să-l viziteze pe doctorul Faust Descrierea lui Astaroth dată aici este aproape aceeași cu cea oferită de de Plancy: "Astaroth, el a apărut sub forma unui dragon și a intrat chiar pe coadă Nu avea picioare, coada era colorată ca de șopârlă, burta era groasă, în față erau două picioare scurte, complet galbene, iar burta era galben-alb, spatele era maro ca castanul, era ascuțit ace și perii lungi cât un deget, ca un arici Legătura acestui demon cu legendele lui Faust a persistat cel puțin până la începutul secolului HEC; Heinrich Heine, amintind de evenimente legate de perioada din jurul anului , spune că "la un târg de cai într-un loc hanovrian" au oferit o comedie de păpuși despre Faust, unde Astaroth i-a luat locul lui Mefistofel și mai spune: "Într-o dramă de păpuși publicată de Simrock [poet și folclorist romantic german, - ], cartea care îl seduce pe Faust se numește Clavis Astartae de magica [Cheile magice ale Astartei]] Balan (Balam, Balaam, Balan, Valam, Valaam) De Plancy: # * Balan este marele și teribilul rege al iadului Uneori are trei capete: un taur, un bărbat și un berbec Toate acestea sunt combinate cu o coadă de șarpe și cu ochi care aruncă foc Dar mai des apare ca un călăreț gol cu coarne călare pe un urs și ținând un șoim la încheietură Vocea lui este răgușită și aspră El oferă sfaturi cu privire la trecut, prezent și viitor Acest demon, o dată * $ Barbatos, care a aparținut rangului ceresc, domnește acum peste patruzeci de legiuni ale lumii interlope, învață diverse trucuri și trucuri și descoperă o modalitate simplă de a vedea totul, rămânând în același timp neobservat Veer: nr Balam (Vanapp) este un rege grozav și teribil El vorbește despre trei capete: primul este ca un taur, al doilea este ca un om, al treilea este ca un berbec; are o coadă de șarpe și ochi în flăcări; călărește un urs feroce și puternic și ține un șoim pe mână strâns în pumn; el vorbește cu o voce răgușită, răspunzând cu adevărat la întrebări despre prezent, trecut și viitor; îl face pe om invizibil și înțelept; stăpânește patruzeci de legiuni și mai înainte a aparținut ordinului stăpânirilor Goetia Crowley/Mathers: Nr Spiritul cincizeci și unu este Balam, sau Balaam Acesta este un rege groaznic, mare și puternic Apare cam trei capete: primul este ca un taur, al doilea este ca un om, al treilea este ca un berbec Are o coadă de șarpe și ochi de foc Călărește un urs feroce și ține în mână un șoim, strâns în pumn El vorbește cu o voce aspră și dă răspunsuri adevărate despre ceea ce a fost, este și urmează să vină Îi face pe oameni invizibili și, de asemenea, îi înzestrează cu o minte ascuțită El conduce peste de legiuni de spirite Barbatos De Plancy: nr Barbatos (Barbatos) - un mare și puternic demon, un conte cu coarne al lumii interlope, asemănător cu Forest Robin sau Green Jack; vine sub forma de arcaș sau de vânător; îl poți întâlni în păduri Patru regi sună din coarne în fața lui El învață divinația prin cântatul păsărilor și cu mugetul vacilor, prin lătratul câinilor și vocile diferitelor alte animale El știe unde sunt depozitate comorile subterane ascunse de magicieni Își împacă prietenii care s-au despărțit din cauza unei certuri Anterior, acest demon aparținea rangului ceresc al puterilor sau stăpânirilor, iar acum a fost redus la comandantul a treizeci de legiuni infernale El cunoaște trecutul și viitorul Veer: # Barbatos este un mare conte și, de asemenea, un duce; el apare sub forma unui arcaș de pădure [in signo sagittarii sylvestris] cu patru regi, conducând o suită și detașamente mari El înțelege cântecul păsărilor și lătratul câinilor, mugetul boilor și ho-n (la toate creaturile vii Găsește comori ascunse de magicieni) Bael și vrăjitori și provine din rangul forțelor, păstrându-și parțial puterea anterioară; știe totul despre trecut și viitor și împacă prietenii și cei de la putere; sub comanda lui sunt treizeci de legiuni de demoni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al optulea spirit este Barbatos Acesta este Marele Duce; el apare cu Soarele în Săgetător [probabil o eroare a traducătorului; vezi Vir mai sus] si cu el patru regi nobili insotiti de mari armate El învață să înțeleagă cântecul păsărilor și vocile altor animale - de exemplu, lătratul câinilor El deschide comori ascunse sigilate cu vrăji magice El este din rangul forțelor, din care a păstrat ceva în sine până astăzi; el știe despre toate treburile trecutului și viitorului și împacă prietenii și cei care sunt învestiți cu putere Sub comanda lui sunt legiuni de spirite "Forest Robin" și "Green Jack", cu care de Plancy compară acest spirit, sunt personaje de Ziua Mai în tradiția franceză și, respectiv, engleză Un participant la sărbătoare, înfățișând Green Jack, este înfășurat din cap până în picioare cu ghirlande de frunze verzi și flori și este condus pe străzi într-o procesiune festivă Prototipul acestui personaj este considerat a fi misteriosul "Green Man", ale cărui imagini sculptate sunt prezente în decorul multor monumente arhitecturale din Insulele Britanice încă din secolul al V-lea d Hr Potrivit unui punct de vedere popular, "Omul Verde" este o veche zeitate păgână a naturii și fertilității, spiritul pădurilor, înzestrat cu unele trăsături de șmecher Astfel de personaje mitologice și folclorice sunt asociate cu el, precum zeul celtic Cernunnos, John Barleycorn, Robin Hood, Puck și Cavalerul Verde din legendele arthuriene Imagini similare sunt cunoscute nu numai în britanici, ci și în multe alte tradiții europene Bael (Wael) De Plancy: nr Demonul Bael (BaeI) este menționat în "Marele Grimoire" ca șeful tuturor puterilor lumii interlope Cu el Veer începe lista în celebra sa "Pseudomonarhia demonilor" El îl numește pe Bael primul rege al iadului; stăpânirile lui sunt în est El este înfățișat cu trei capete: unul S Hipopotam capul este ca al unei broaște râioase, celălalt este uman, al treilea este felin Vocea lui este aspră, dar este bine compus Celor care îl invocă cu pricepere și viclenie, el le aduce un omagiu și îi învață voința de a deveni nevăzuți Șaizeci și șase de legiuni sunt sub el Poate că el este nimeni altul decât Baal? Vir: nu [i e demoni] primul și suprem rege (dominând peste est) se numește Bael (BaeII) Fiind numit, apare cu trei capete: primul este ca al unei broaște râioase, al doilea este ca al unui om, al treilea este ca al unei pisici Vorbește cu voce răgușită; îl face pe om invizibil și înțelept; şaizeci şi şase de legiuni de demoni îl ascultă şi îi ascultă Goetia Crowley/Mathers: nu Primul spirit suprem este regele care domnește în est Numele lui este Bael El te va învăța să devii invizibil El domnește peste bb legiuni de spirite infernale El apare sub diferite forme: uneori ca pisică, alteori ca broască râioasă, alteori ca bărbat și alteori în toate aceste înfățișări în același timp Vorbește cu o voce aspră Baal (Baal), cu care de Plancy identifică probabil acest demon, este un epitet al unui număr de zeități semitice antice occidentale, însemnând literal "roii iodin, domn" (forma originală este "Balu") În Vechiul Mnet, el este menționat în mod repetat ca nume propriu al diferiților zei păgâni Primii demonologi au luat toate baalurile "personale" "pentru o singură divinitate falsă, identificându-l cu Satana sau declarându-l principalul său servitor În forma "Bel/Vel" acest epitet este inclus în numele altor și al șaselea demoni - Beelzebub și Belphegor, vechile zeități semitice sunt, de asemenea, prototipurile altora Hipopotam De Plancy: Nu ib Behemoth (Behemoth) - demonul este supraponderal și prost, în ciuda aspectului său impresionant Puterea lui este în coapsele lui, posesiunile lui sunt lăcomia și lăcomia Unii adoratori ai diavolului susțin că în iad el este majordomul și paharnicul șef Boden crede că Behemoth este nimeni altul decât faraonul egiptean care i-a persecutat pe evrei În Cartea lui Iov, despre Behemoth se vorbește despre un fel de fiară monstruoasă Unii comentatori susțin că vor să spună Hipopotam balenă, altele - ca un elefant; totusi, pe lume mai existau si alte animale gigantice, acum dispărute Din confesiunile lui Urbain Grandier reiese clar că Behemoth este un demon fără îndoială De Lancre spune că apare sub forma unui monstru, luând înfățișarea tuturor celor mai nepoliticoase și mai josnice creaturi Cu toate acestea, el mai jură că Behemoth este capabil să se ascundă perfect sub masca unui câine, elefant, vulpe sau lup Veer, oracolul nostru despre toate lucrurile demonice, nu îl include pe Behemoth în catalogul său al monarhiei infernale, dar în prima sa carte, "Despre iluziile demonice", în capitolul XXI, afirmă că Behemoth, sau elefantul, poate fi Satana însuși, căci și el este înzestrat cu mare putere Și în cele din urmă, întrucât în capitolul al Cărții lui Iov se spune că Behemoth mănâncă iarbă ca un bou, rabinii au decis să gătească din ea o friptură magnifică pentru sărbătoarea venirii lui Mesia lor Acest ierbivor este atât de uriaș, spun ei, încât iarba dintr-o mie de munți uriași merge în fiecare zi la mâncarea lui, iar pe ei, se spune, păște de la începutul lumii Acolo locuiește, în acești munți, și nu-i părăsește niciodată, iar iarba pe care a mâncat-o ziua crește iar noaptea Rabinii asigură că Dumnezeu a ucis femela acestui animal în zorii vremurilor, deoarece era imposibil să permită soiului lor să se înmulțească Evreilor li se promite multă bucurie la acea sărbătoare, unde această fiară va fi plece de râsistance ["platul principal" (fr )] Și în obiceiul lor - să jure pe carnea lui Behemoth Numele "Behemoth" provine din cuvântul ebraic "be-hema" - "animal", cu un sufix feminin plural, care în acest caz nu este folosit în scopul propus, ci pentru a sublinia mărimea extraordinară a acestei fiare Descris pentru prima dată în Cartea lui Iov, : - , acest animal mitologic a entuziasmat de multă vreme imaginația comentatorilor, forțându-i să construiască o mare varietate de ipoteze despre specia lui Iată gigantul pe care l-am creat, ca tine; mănâncă iarbă ca un bou; iată, puterea lui este în coapsele lui și puterea lui este în mușchii pântecii lui; - Behemot își întoarce coada ca un cedru; venelor pe coapsele lui împletite; picioarele lui sunt ca niște țevi de cupru; oasele lui sunt ca niște vergele de fier; este vârful căilor lui Dumnezeu; numai Cel care l-a făcut își poate aduce sabia lângă el; munții îi aduc hrană și acolo se joacă toate fiarele câmpului; zace sub copaci umbroși, sub acoperiș de stuf și în mlaștini; copacii umbriți o acoperă cu umbra lor; o înconjoară sălcii lângă pâraie; iată, bea din râu și își ia timpul; rămâne calm, chiar dacă Jordan se repezi la gură Îl va lua cineva în ochi și îi va străpunge nasul cu un cârlig? "Behemoth" biblic a fost identificat nu numai cu un elefant și o balenă, ci și cu un hipopotam (în rusă, cuvântul "behemoth" a început chiar să fie folosit ca sinonim pentru numele acestui animal), un rinocer, un crocodil, un bivol, iar în timpurile moderne - cu un dinozaur Adesea a fost reprezentat și ca un fel de creatură hibridă, de exemplu, combinând trăsăturile unui tânăr și ale unui urs În Cartea lui Iov, descrierea acestui monstru terestru este urmată de o poveste despre un monstru marin - "Leviatan", ambele fiind descrise pentru a-i arăta lui Iov tot neantul creaturilor create înaintea Creatorului lor În apocrifele evreiești și legendele populare, Behemoth acționează ca număr de animale care trăiesc pe uscat, iar Leviathan - ca regele animalelor marine Uneori li se adaugă un al treilea monstru, unul aerisit - o pasăre uriașă Ziz, care acoperă tot cerul cu aripile sale În cartea a lui Enoh, monstrul marin se dovedește a fi cu un lmkon, iar monstrul pământesc este un mascul, iar Dumnezeu îi separă astfel încât să nu se poată întâlni: un monstru feminin, numit Leviatha, astfel încât trăiește în abisul mării deasupra izvoarelor de apă, în timp ce cel masculin se numește Behemoth, care cu pieptul său ? Hipopotam ocupă un deșert nelocuit numit Dendain, situat în estul grădinii, unde locuiesc aleșii și drepții unul era așezat în adâncul mării, iar celălalt pe pământul dur al deșertului ( : -io) O descriere similară se găsește în Ezra: Apoi ai salvat două animale: unul a fost numit un gigant, iar celălalt un leviatan Și i-ai despărțit unul de altul, pentru că a șaptea parte, unde era strânsă apa, nu le-a putut primi împreună Tu i-ai dat lui Behemoth o parte din pământul scurs a treia zi, ca să locuiască în ea, în care sunt mii de munți Leviatan a dat a șaptea parte din apă și l-a păstrat ca să fie hrană pentru cine vrei și când vrei ( : - ) Aici se spune că Behemoth a fost creat în a cincea zi împreună cu toate creaturile de apă, dar mai târziu Milton în Paradise Lost îl va include pe Behemoth printre animalele terestre create în a șasea zi: Cea mai mare dintre creaturile pământești, Din forma vâscoasă de lut Eliberează cu greu încărcătura exorbitantă a corpurilor Sale uriașe Potrivit unei versiuni, la sfârșitul timpului, Leviathan și Behemoth se vor întâlni în luptă și vor muri, conform alteia, Domnul însuși îi va ucide pe amândoi (ca la începutul timpurilor le-a distrus femelele pentru ca acești monștri să fie să nu înmulțească și să devoreze toate viețuitoarele) sau pe arhanghelul Gavril Carnea lor va fi un răsfăț pentru cei drepți la sărbătoarea în cinstea venirii lui Mesia și se vor face magazii din piei, sub care vor fi așezați sărbătorile Pe baza acestor legende, Behemoth (împreună cu Leviatan) în creștinism a început să fie perceput ca un simbol sau chiar numele diavolului - dușmanul lui Dumnezeu, care va fi învins la sfârșitul timpului - sau identificat cu dușmanii biblici ai poporul lui Israel: faraonul egiptean sau regele babilonian - Behemoth I, Bucodonosorul, care fiind lovit de o boală mintală, "a mâncat şi el iarba ca boul" (Dan : ) În demonologia creștină, Behemoth s-a transformat într-unul dintre spiritele infernale, personificând pasiunile animale în general și trezind "înclinații animale" în oameni ('• Ciocanul vrăjitoarelor') Urmând tradiția care prescriea interpretarea tuturor demonilor iadului ca îngeri căzuți, unii demonologi au neglijat istoria mitologică a acestei creaturi și au descris-o ca pe un fost înger de la rangul de tronuri Behemoth ca demon este de obicei înfățișat ca o creatură grotească cu un cap de elefant (cu trunchiul și colții lungi și ascuțiți), pe două picioare de elefant, cu o burtă rotundă uriașă și mâini puternice cu degete gheare În unele imagini, Behemoth-ului i se adaugă o a doua față pe piept, deoarece în bestiarele medievale se pretindea că el descinde din niște creaturi care trăiau în India, al căror cap era situat pe piept și nu pe umeri În mod curios, *gi) în reprezentările medievale, Behemoth de obicei nu mai pute cu Leviathan, ci se înțelege cu el în cel mai pașnic mod; și în special, există imagini în care Behemoth călărește și mai ales Leviatanul călare Mai târziu, într-una dintre ilustrațiile pentru Cartea lui Iov ( ), William Blake va înfățișa acești doi monștri ca un cuplu complementar, ocupând împreună lumea sublunară; În compoziție, această acuarelă seamănă cu simbolul chinezesc yin-yang, iar Behemothul de pe ea nu este ca un elefant, ci un hipopotam cu colți acoperit cu o coajă lamelară În tradiția demonologică, Behemoth apare cel mai adesea ca demonul lăcomiei și al lăcomiei, conducătorul de sărbători și majordomul în iad În istoria obsesiei de masă cu mon-mia" din Loudun ( ), nu ultimul rol în care a jucat preotul Urbain Grandier menționat de de Plancy, Behemoth (împreună cu alți șase demoni) s-a mutat în stareța lui Loudou din o anumită mănăstire, Anna Desange, alegându-și locul • • alimentația este pântecele Conform descrierii din cartea lui M Orlov g din cuptorul raportului omului cu diavolul" ( ), al cincilea demon a fost Behemoth, care provenea din rangul de restols Şederea lui a fost în pântecele stareţei; i > Behemoth ei arshin sus Acest demon a fost înfățișat ca un monstru cu cap de elefant, cu trunchi și colți Mâinile lui erau în stil uman, iar o burtă uriașă, o coadă scurtă și picioarele posterioare groase, ca un hipopotam, îi aminteau de numele său Din cauza referirii biblice la "puterea în coapsele sale", Behemoth este, de asemenea, asociat cu voluptatea Coada sa, asemănată în Cartea lui Iov cu un cedru, este interpretată ca o desemnare eufemistică pentru penis; Vir, în tratatul său Despre iluziile demonice, susține că demonul Behemoth îl folosește pentru a ataca "ispitele voluptuozității, care se simt la nivelul coapselor și buricului", iar unii demonologi sugerează că el însuși este capabil să adopte o formă feminină pentru pentru a seduce bărbații Există referiri la faptul că Behemoth încurajează oamenii la blasfemie și la limbajul urât, este capabil să provoace cutremure, este cunoscut pentru cântarea lui și cântatul la trompetă, servește ca paznic de noapte în lumea interlopă și este considerat unul dintre cei mai cruzi călăi ai iad În literatura de ficțiune și jurnalistică, numele Behemoth a fost adesea folosit ca substantiv comun pentru monștrii uriași în general sau fenomene care uimesc imaginația cu amploarea lor grandioasă și forța brută În acest sens, cuvântul "behemoth" a intrat în unele limbi europene În artele vizuale, Behemoth devine, de asemenea, un simbol al energiei puternice, dar haotice, oarbe și necontrolate (ca, de exemplu, în gravura lui William Blake "Forma spirituală a lui Pitt care ghidează Behemoth"), În romanul lui M Bulgakov Stăpânul și Margareta, Behemothul apare ca un vârcolac uriaș care păstrează unele dintre trăsăturile tradiționale ale acestui demon (apariția unui animal, lăcomie, înclinație pentru glumele grosolane și uneori crude), dar în final al romanului, în mod paradoxal, se transformă în propriul său opus : Noaptea a smuls coada pufoasă a Behemothului, i-a smuls părul și i-a împrăștiat bucățile peste mlaștini Cel care era o pisică care l-a amuzat pe prințul întunericului, acum s-a dovedit a fi un tânăr slab, un demon pagina, cel mai bun o Beirevra cu cel mai mare bufon care a existat vreodată în lume Acum era și el tăcut și zbura în tăcere, expunându-și fața tânără la lumina revărsată de pe lună Imaginea lui Behemoth a câștigat popularitate în literatura fantastică modernă și în cultura populară, unde acest nume apare atât ca substantiv comun pentru fiarele monstruoase, cât și ca nume propriu pentru demonii care personifică puterea haotică brută Beirevra De Plancy: nr Beyrevra (Veuuteuga), un demon indian, liderul sufletelor care hoinăresc printre demonii aerului Se spune că are gheare foarte lungi și curbate Odată Brahma l-a insultat, iar Beirevra, fiind zeul mai puternic, l-a pedepsit tăindu-i unul din cap cu gheara Brahma a început să se roage pentru iertare, iar zeul Eswara [Eswara, i e Ishvara] i-a promis că, chiar și cu patru capete rămase, va fi venerat nu mai puțin decât era venerat anterior cu cinci Beyrevra este un "Bhairava" distorsionat (literal, "îngrozitor"), numele încarnării mele formidabile a zeului hindus Shiva Potrivit miturilor, Shiva l-a creat pe Bhairava din frunte pentru a-i răsplăti pe Brahma pentru insulta pe care a provocat-o Bhairava a tăiat și i-a rupt unul dintre cele cinci capete lui Brahma, și pentru aceasta a fost condamnat la austeritate veșnică În imaginea marelui ascet, Bhairava este înfățișat gol sau îmbrăcat în pielea unui elefant sau іinrl, cu colți uriași și păr în picioare I g la el - albastru închis sau negru, acoperit din cap până în picioare el; pe gât - un colier de cranii umane; mâinile despre-іiiiіі і șerpi, iar într-una dintre mâini Bhairava ține capul zeului-і nprtsl Brahma sau craniul său, care s-a transformat într-un castron pentru a colecta ii, Vaalverif, Vaalberit, Valberit, Balberit) De Plancy: nr Berith este un duce infernal, mare și groaznic Este cunoscut sub trei nume: unii îl numesc "Beal" (Beai), evrei - "Berit" (Berith) și nigromanți - Bolfri (Bolfri) " Berit El apare sub forma unui tânăr războinic, îmbrăcat în roșu din cap până în picioare și așezat pe un cal de aceeași culoare; pe capul lui este o coroană; răspunde la întrebări despre trecut, prezent și viitor Îl poți supune cu ajutorul inelelor magice, dar nu trebuie să uităm că el minte des Este înzestrat cu darul de a transforma toate metalele în aur, motiv pentru care este uneori considerat demonul alchimiștilor El acordă onoruri și face vocile cântăreților clare și sonore Douăzeci și șase de legiuni se supun ordinelor lui Acesta este nimeni altul decât idolul adorat de locuitorii din Sichem și este posibil ca el să fie Beruth din Sanchuniathon, pe care oamenii cunoscători îl consideră Pallas sau Diana Autorul cărții "Adevărata comoară a lui Little Albert" spune o poveste despre una dintre aventurile lui Berith, sugerând că acest demon nu este altceva decât un spiriduș sau un spiriduș; cu toate acestea, este vorba despre aceeași Berita "Am ajuns într-o casă", scrie el, "în care un anumit spirit familiar timp de șase ani dădea zilnic ceasuri și îngrijea caii Într-o dimineață, din curiozitate, am decis să aflu cum se întâmplă asta; care a fost surpriza mea când am văzut cum pieptenul merge singur pe crupa calului, de parcă ar fi fost mișcat de o mână invizibilă! Mirele mi-a spus că, pentru a pune un familiar în serviciu, a luat un pui negru și a sângerat la o răscruce de drumuri mari, iar apoi cu acest sânge a scris pe o foaie de hârtie: "Berit mă va ajuta douăzeci de ani și îi voi răsplăti" Apoi a îngropat puiul într-o gaură adâncă până la un picior și, în aceeași zi, familiarul a început să aibă grijă de ceas și de câțiva cai și, din când în când, să aducă mirelui câteva lucruri mici utile " Istoricii par să fie convinși că acest elf nu este altceva decât o rădăcină de mandragoră Iar cabaliştii spun că este o silfă Veer: nr Berith este un duce mare și teribil și are trei nume Unii îi spun "Fii gil" (oeaII); evrei - Beriti Contaminarea numelor În acest caz, Berut (mai precis, Berit) este numele antic al orașului Beirut, unde s-a născut Sanchuniathon, un preot fenician, la ale cărui lucrări se referă istoricul bisericesc Eusebiu din Cezareea IG Berith (Berithi), și nigromanți - Bolfri (Bolfri) El apare sub forma unui războinic roșu în robe roșii și călare pe un cal de aceeași culoare, cu o coroană pe cap El răspunde sincer la întrebări despre trecut, prezent și viitor Trebuie invocat la o anumită oră, forțând ascultarea prin puterea divină și cu ajutorul unui inel magic El minte; el transformă toate metalele în aur; el dă cinste omului; vorbește cu o voce clară și subțire și stăpânește peste douăzeci și șase de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: Spiritul douăzeci și opt, în ordinea în care Solomon i-a supus, se numește Berith Acesta este un Duce puternic, mare și teribil Mai are două nume pe care oamenii i le-au dat în vremuri ulterioare: Beale (Beaie) sau Beal (Beai) și Bofry (Bofry) sau Bolfry (Bolfry) El apare sub forma unui războinic în robe roșii, călare pe un cal roșu și cu o coroană de aur pe cap El dă răspunsuri adevărate despre ceea ce a fost, este și urmează să vină Când îl invoci, ar trebui să folosești inelul - așa cum s-a spus despre Beleth El poate transforma toate metalele în aur El poate acorda onoruri și le poate oferi unei persoane Vorbește cu o voce foarte subțire și subțire El este Marele Mincinos și nu trebuie să ai încredere El conduce peste de legiuni de spirite Primul prototip al acestui demon este Vaalverif (Baalberit), zeu • pi", care, potrivit Curții : și - & vii închinat Ig ii din cetatea Sihem (acum Nablus pe teritoriul Palestinei) si * fiii lui Israel, care "au inceput sa umble curvie dupa IIIl iov si s-au ridicat ca zeul Baalverif" Se menționează că această zeitate avea un "templu" separat, adică • şi sanctuarul Nіnoe Numele său este tradus ca "Domnul Za-în il- sau "Dumnezeul Unirii" Sensul cuvântului "unire" în acest context • іg nѵіkuyut diferit: cum este uniunea între diferite ha- • II vulpi la și mi triburi conduse de Sichem, apoi ca o alianță între •• și / і imaginea lui cu ei, din când în când aducând la lumină Berit și sărut Potrivit altor interpretări rabinice, "baalverif" era un nume pentru unele obscene, din punctul de vedere al israeliților, un obiect de cult, eventual având o formă falică Această interpretare se bazează pe faptul că cuvântul ebraic "berit" ("legământ") a căpătat de-a lungul timpului sensul suplimentar de "circumcizie" În tradiția creștină, această zeitate a fost demonizată, iar numele său a fost supus diverselor distorsiuni și abrevieri Demonologii l-au declarat heruvim căzut și i-au atribuit funcția de secretar și arhivar infernal, care certifică și păstrează toate înțelegerile dintre oameni și forțele lumii interlope Celebrul acord dintre preotul francez care venera diavolului Urbain Grandier ( - ) și o serie de demoni conține rândul: "Certific semnăturile și marca principalului diavol și stăpânilor mei, prinții lumii interlope, Baalberith, grefier ("scriptor") " În plus, Beritus a fost creditat cu capacitatea de a transforma metalele în aur și alte abilități magice enumerate de de Plancy, Vir și în Goetia, precum și dorința de a convinge oamenii să ucidă, să se sinucidă, ceartă și blasfemie Se credea că acest demon apare de obicei la adunările prinților lumii interlope în ținută papală și la chemarea turnătorului - sub forma unui războinic în robe roșii (conform unor versiuni, nu numai hainele lui sunt roșii , dar și pielea lui) Uneori i se atribuie funcția de maestru infernal de ceremonii Autorii grimoarelor sfătuiesc, atunci când comunică cu el, să țină constant în fața feței lui OxM un inel magic argintiu, purtat pe degetul mijlociu al mâinii stângi În clasificările care leagă puterea demonilor cu anumite perioade ale anului, luna iunie este pusă în corespondență cu Berit Cu Berit, exorcistul din secolul al XVII-lea, Sebastian Michaelis, autorul binecunoscutei clasificări a demonilor, pe care ar fi compilat-o din cuvintele acestui spirit, care în s-a mutat în sora sa Madeleine din Aix-en- Provence, a avut de-a face cu Berit Berit s-a dovedit a fi foarte vorbăreț și a spus nu numai numele tuturor celorlalți demoni care au deranjat această călugăriță, ci și numele sfinților cu care se puteau lupta (Sfântul Barnaba s-a dovedit a fi adversarul lui Berit) merge buer Buer (Boer) De Plancy: nr Boer (Voeg) - un demon de rangul doi, un gardian infernal Are aspectul unei stele sau al unei roți cu cinci ramuri și se mișcă prin rostogolirea capului peste călcâi Predă filozofia, logica și proprietățile plantelor medicinale De asemenea, se laudă că poate da slujitori buni și poate vindeca pe cei bolnavi Lui îi sunt supuse cincizeci de legiuni Veer: nr Buer (Vieg) - mare gardian; este sub forma de *; el învață filozofia la perfecțiune, atât morală, cât și naturală [i e filozofia naturală], precum și logica și proprietățile ierburilor; dă cele mai bune spirite casnice și poate vindeca toate bolile, în special pe cele ale bărbaților, și are cincizeci de legiuni sub comanda sa Goetia Crowley/Mathers: Nu io Al zecelea spirit este Buer, marele conducător El apare în Săgetător, iar în momentul în care Soarele este acolo, aspectul lui este următorul: * El predă filozofie, atât morală, cât și naturală, și arta logicii, precum și proprietățile tuturor ierburilor medicinale și [altelor] plante Vindecă o persoană de orice tulburări mintale și dă spirit de casă bun El conduce peste de legiuni de spirite I Indicația etică că Buer poate fi numit în primul rând, când Soarele se află în Săgetător, a fost uneori interpretată ca o descriere a aspectului său și, în consecință, a reprezentat acest lucru • Și am început să-l întreb și i-am spus: "Cine ești?" Demonul a răspuns: "Eu sunt Beelzebul, exarh [aici; cap, conducător] de demoni Și toți demonii stau în locurile lor principale lângă mine Și eu sunt cel care arăt înfățișarea fiecărui demon " Și a promis că îmi va aduce în lanțuri toate duhurile necurate zi Belzebut Atunci l-am chemat pe Beelzebul, prințul demonilor, să stea din nou înaintea altuia și l-am așezat pe un loc înalt cu cinste și l-am întrebat: "De ce tu singur domnii peste demoni?" Iar el a răspuns: "Pentru că eu sunt singurul din toți îngerii căzuți din cer Căci înainte, eu eram primul înger din primul cer, și eram numit Beelzebul Acum poruncesc tuturor celor înlănțuiți în Tartar Dar am un fiu; el locuiește în Marea Roșie Și cu orice ocazie vine la mine, căci îmi este supus; și îmi descoperă tot ce a făcut și eu îl laud " Eu, Solomon, i-am spus: "Care este ocupația ta, Belzebul?" Iar el mi-a răspuns: "Eu distrug regii Ajut tiranii străini Și îmi trimit proprii demoni oamenilor, ca să creadă în ei și să piară Iar în slujitorii aleși ai lui Dumnezeu, în preoți și în drepți, trezesc pofta pentru păcatele nelegiuite, pentru erezii distrugătoare și fapte fără de lege; și ei mi se supun și eu îi duc la nimicire Și aprind în oameni invidia și setea de crimă și pasiunea pentru război, sodomie și alte atrocități Și voi distruge întreaga lume" Iya a spus: "Răspunde, pe ce stea trăiești?" Și a spus: "Pe cea pe care oamenii o numesc Hesperus [adică planeta Venus ca o stea de seară]" I-am spus: "Răspunde-mi, prin care înger îți poți zădărnici planurile?" Și a răspuns: "Prin numele sfânt și prețios al lui Dumnezeu Atotputernic, pe care evreii îl desemnează printr-o serie de numere" dând în total , în timp ce grecii - cuvântul "Emanuel" Dacă vreunul dintre romani mă cheamă cu marele nume al puterii lui Eleeth, voi dispărea imediat Auzind aceste cuvinte, eu, Solomon, am fost surprins; și i-am dat să vadă marmura tebană [pentru construirea templului] Iar când a început să vadă marmură, alți demoni au strigat cu glas tare, gemeind despre regele lor Beelzebub ("Testamentul lui Solomon", , , - ) i і De fapt, "Emmanuel" (Emmanuel) este un evreu sacru • și, din greacă hematoia, dă numărul (Epsilon, + Mu, + Mu, L f + Nu, + Omicron, + Upsilon, + Eta, + Lambda, ) Belzebul I În cele mai cunoscute ierarhii ale demonilor, Belzebul se numără printre conducătorii supremi ai iadului și ocupă locul al doilea după Satana și este adesea identificat cu el (de exemplu, în Evanghelia apocrifă a lui Nicodim) Potrivit uneia dintre legende, el a ridicat o rebeliune împotriva Satanei în iad și, după ce i-a supraviețuit, el însuși a luat locul stăpânului lumii interlope Adesea el este inclus în "trinitatea infernală" - alături de Lucifer și Leviathan (în clasificarea lui Michaelis, secolul XVII) sau Lucifer și Astaroth (în grimoarele secolului XVIII) În acest triumvirat, el acționează ca asistent principal al lui Lucifer - | împărat al iadului - și poartă titlul domnesc i Agrippa în Filosofia Ocultă îl plasează pe Beelzebul^ în fruntea rangului suprem al demonilor - "zei falși", care "și-au asumat numele lui Dumnezeu, doresc să fie onorați ca zei, "și cer sacrificii și închinare, ca diavolul care a arătat Hristos toate împărățiile pământești și i-a spus: "Dacă te vei arunca și te închini înaintea Mine, îți voi da putere asupra tuturor acestor lucruri- [Lc : - ]" "Prințul este deasupra lor", continuă Agripa, "cel care a spus: "Mă voi ridica deasupra norilor și mă voi face ca Cel Prea Înalt"; de aceea se numește Beelzebub, adică vechiul zeu eu În viziunile Sfântului Francisc al Romei, Beelzebul, al treilea dintre prinții infernali supuși direct lui Lucifer, apare și el ca stăpân al idolatrilor Într-un mod similar, Michaelis îl asociază cu păcatul mândriei, deși uneori acestui demon îi sunt atribuite și alte funcții: de exemplu, în clasificarea lui Binsfeld, Belzebul este corelat cu lacomia-i ziua și pe una dintre gravurile secolului al XIV-lea este prezentat ca conducătorul viciilor umane în general, stând sub pomul morții și sunând șapte clopote în același timp, înfățișând cele șapte păcate de moarte În clasificarea cabalistică din fragmentul antic al cheii lui Solomon, Beelzebub este "stăpânul muștelor" care se hrănește cu cadavre putrezite și liderul celui de-al doilea rang demonic, așa-numiții "obstructori", pe care Levi îi descrie drept " scoici care se agață de forme materiale și înșelătoare" și care se opun îngerilor din sfera a -a a Arborului Vieții (Chokma) Într-un fel sau altul, aproape toți demonologii și magicienii îl plasează pe Beelzebub pe unul dintre cele de sus ° Beelzebub II este ignorat de ierarhia infernală și doar în "Cartea Magiei Sacre a lui Abramelin" i se acordă un loc mai puțin semnificativ: aici Yin este doar unul dintre cei opt prinți juniori ai lumii interlope, subordonați celor patru supremi Clasificările celui de-al -lea costum, care raportează puterea demonilor la anumite perioade i <> da, îl asociază de obicei pe Belzebul cu luna iulie În "Cartea Poporului" ( ) despre doctorul Faust, acest demon este menționat drept prințul regiunii de nord a iadului și ca unul dintre mulții demoni care au venit să-l viziteze pe doctorul Faust și este descris astfel: "Zasim Belzebut Avea părul robust și o perie și un cap ca un taur cu două urechi groaznice, și ele înalte și zbucioase, cu două aripi mari, înțepătoare, ciulini K IK pe câmp, pe jumătate verzi și de sub aripi • sunt smulse limbi valoroase; are o coadă ca a unei vaci Așa-numitele "Cheile lui Solomon", la care se face referire de- • Domnul de Plancy, în descrierea sa a apariției lui Beelzebub, reprezintă, de fapt, "Adevăratul Grimoire", unde și se va generaliza: "Beelzebut apare uneori în imagini monstruoase, de exemplu, sub forma unui vițel monstruos [opțiune: o coroană uriașă I sau o capră cu coadă lungă, dar totuși cel mai adesea este beat sub formă de o musca uriasa În mânie, el din-rі іlst flacără și urlă ca un lup În "True Grimoire" acest igmi h i este numit conducătorul Africii În perioada "vânătoarei de vrăjitoare", Belzebul a fost acuzat de multe cazuri de așa-numită posesie, inclusiv cele în masă În special, el a jucat un rol important în istoria purulentă a posesiunii surorii Madeleine de Demandol yg il Palu din Aix-en-Provence ( ) și în și mai faimosul proces al vrăjitoarelor din Salem ( ), nici cu ' isdam care predicatorul puritan Cotton Mather ii iiііsal pamflet "Despre conspirația lui Belzebub" Ca urmare • după acuzat au apărut o mulțime de descrieri grotești noi; • li ii înfățișarea și obiceiurile sale; de exemplu, M Orlov, conturând teoria unui anume Didyma, condamnat pentru vrăjitorie în secolul al XVI-lea, • • miitzlet care Belzebul de obicei portretizat gol Corpul lui este uman, foarte păros, dar în loc de picioare are labe de rață palme Are o coadă lungă și groasă, cu o coadă mare Belzebul perie la capăt; o fizionomie umană cu o gură mare și cu ochii groaznici bombați Pe cap sunt coarne subțiri și lungi, ca ale unui taur ungur În spatele spatelui sunt aripi asemănătoare cu aripi de liliac îndoite, cu coaste proeminente ascuțite și cu gheare ascuțite la falduri Dar, conform mărturiei lui Didyma, el a apărut în Sabat în costumul unui călugăr dominican Unul dintre bătrânii vrăjitori prezenți i-a făcut un sacrificiu: a măcelărit un prunc în fața lui, în timp ce ceilalți oaspeți s-au repezit într-un dans frenetic După aceea, Belzebul și-a dat jos mantia dominicană și a predat-o oaspeților săi, care au aruncat-o alternativ pe umeri pentru o scurtă perioadă de timp și au făcut diverse grimase amuzante și indecente, sub forma unei profanări a veșmântului spiritual De obicei se crede că înainte de cădere, Belzebul aparținea celui mai înalt rang îngeresc al serafimilor și căzuse unul dintre primii Cu toate acestea, Milton în Paradisul pierdut îl plasează printre heruvimi, deși îi atribuie acestui demon locul al doilea tradițional după Satan: El [Satana] își vede complicii În surful sufocant, într-un vârtej arzător de scântei, Și lângă un egal care a fost al doilea ca rang și ticăloșie, iar mai târziu a fost onorat în Palestina ca Beelzebub După ce a înțeles aceste gânduri, Belzebub, Cel mai important rang după Satana, Urcat cu stăpânire, a privit în jur; Părea că stâlpul de susținere al Puterii Iadului se ridicase: pe fruntea lui, Preocupările erau întipărite asupra binelui comun; trăsături stricte ale feței Arătau înțelepciune princiară; el Şi cel căzut era mare Umerii lui Atlanta poverile vastelor regate ar putea duce Belphegor Beelzebub apare nu numai în operele literare, ci și în alegorii filosofice - precum "Calea Pathfinder-ului" a lui J Bunyan, iar în secolul XX devine eroul uneia dintre cărțile principale ale lui G Gurdjieff - "Poveștile lui Beelzebub către lui Nepot", unde se transformă într-un extraterestru nemuritor ființă gwo, un purtător al celei mai înalte înțelepciuni și un expert în secretele universului Belphegor (Belphegor, Belfagor) De Plancy: nr Belphegor, demonul descoperirii și invenției El ia adesea forma unei fete tinere El dăruiește bogăție Moabiții, care îl numeau Baal Peor, i s-au închinat pe Muntele Peor Unii rabini susțin că este onorat într-o latrină, aducându-i un omagiu resturile de bază ale digestiei El nu valorează mai mult Din acest motiv, unii savanți nu văd în Belphegor nimic altceva decât zeul vântului care strică aerul, sau așa-numitul Krepit; alți oameni cunoscători spun că el este nimeni altul decât Priap Selden, potrivit lui Banier, credea că i se aduceau sacrificii umane, a căror carne era mâncată de preoții săi Vir observă că acest demon merge întotdeauna cu gura deschisă și că această împrejurare este, fără îndoială, legată de numele "Pegor", care, potrivit lui Leloye, înseamnă ""despicătură" sau "crăpătură": el a fost odată adorat în peșteri și ofrande au fost aruncate prin aerisire Numele "Belfegor" îl reprezintă într-adevăr pe fostul captiv "Baal-Pegor" (literal, "stăpânul Muntelui Pegor"), așa cum este numit zeul moabiților în Vechiul Testament În numere conține povestea modului în care poporul Israel a început "desfrânatul- i f "imt cu fiicele lui Moab" și participă la jertfa x lui Baal-Pegor; ca pedeapsă, Domnul a poruncit să omoare pe toți, a început să se închine zeității moabite și astfel au pierit de oameni Acest episod este menționat și în Deut Ps : - (" au venit la Baalfegor și au mâncat jertfele celor fără suflet și l-au iritat pe Dumnezeu cu faptele sale, iar ciuma le-a invadat") și Os : Eu sunt părinţii voştri, dar ei s-au dus la Baal-Peor Amândoi Belphegor au făcut loc lucrurilor rușinoase și ei înșiși au devenit ticăloși, ca cei pe care i-au iubit Mulți cercetători îl identifică pe Baal-Pegor cu Chemos, zeul semitic occidental al războiului, care este menționat în Jer : : "Vai de tine, Moab! poporul Chemoș a pierit, pentru că fiii tăi au fost luați în robie și fiicele tale au fost luate în robie " Chemos a fost venerat de regele Solomon Chemos/Baal-Pegor părea a fi androgin: în încarnarea masculină era înfățișat ca falus, stâlp sau ramură și era venerat ca zeu solar, iar în cea feminină - ca zeița lunii, uneori identificată cu Iștar După III Regi : - , regele Solomon a construit un sanctuar pentru acest zeu pentru "soțiile sale străine": "Apoi Solomon a construit un templu pentru Chemoș, urâciunea Moabului, pe muntele care este înaintea Ierusalimului" Descrierile biblice ale ritualurilor acestei zeități ca fiind "rușinoase" și "vile" au predeterminat în mare parte ideile ulterioare despre demonul Belphegor A devenit strâns asociat cu desfrânarea și orgiile Urmând exemplul lui Rufin și al fericitului Ieronim, teologii și demonologii creștini l-au identificat cu Priapus, zeul roman itfalic al fertilităţii; Ieronim a susținut că acest demon "este ținut la mai multă stima de către femei din cauza dimensiunii obscene a penisului său" Vir, în tratatul său Despre iluziile demonice, îl numește pe Belphegor "căscat" și "gol", adăugând, așa cum subliniază de Plancy, că își ține constant gura deschisă După ce a moștenit androginia din prototipul său divin, Belphegor apare fie sub înfățișarea unei tinere frumoase, fie ca un demon monstruos cu barbă și coarne, cu un ciocan în mâini, cu gheare ascuțite, un falus imens și o limbă proeminentă După o altă idee comună, Belphegor este un demon al lenei (cu acest păcat de moarte este corelat în clasificarea lui Binsfeld) De asemenea, se presupunea că a semănat discordie între oameni, stârnind în ei invidie și nemulțumire cu privire la distribuirea bogăției materiale În cealaltă funcție a lui, mai "constructivă", Belphegor este patronul și inspiratorul invențiilor și progresului tehnic (deși acest rol al său a fost interpretat ca a seduce oamenii cu posibilitatea de a se îmbogăți prin noi Belfegor al descoperirilor) De asemenea, i s-a atribuit o mare pricepere în fabricarea de arme și armuri Asocierea lui Belphegor cu excrementele, menționată de de Plancy, se întoarce la descrierile satirice ale "zeilor falși în>► în literatura teologică - precum și la imaginea zeității Krspit, care ar fi fost venerată de vechii romani (acest zeu fictiv) de flatulență a fost menționat în surse atât de influente ale vremii sale, cum ar fi "Anatomia melancoliei" de Burton și Dicționarul filozofic al lui Voltaire) Belphegor ocupă o poziție destul de înaltă în ierarhia infernală: este inclus printre cei șapte prinți ai lumii interlope și este considerat însuși vicarul diavolului în Franța, iar în Paradisul pierdut al lui Milton, prototipul său, Chemos / Fegor, este menționat printre principalii asociați ai lui Satan: Al doilea a fost Chemosh - groază și rușine Fiii lui Moab toată marginea nemărginită Până la malul Mării Moarte, plecat în fața lui El, sub numele de Pegor, În Sittima i-a sedus pe israeliți, Care au părăsit Egiptul, să cadă în desfrânare, Care le-a adus nenorociri fără număr Se orgii până la acel munte El a întins rușinosul și dumbragul unde idolul a Stăpânit pe Moloh - ucigașii, Până când evlaviosul a oprit păcatele lui Iosia și drept în Iad Distrugătorul din templele zeilor abominabili În clasificările secolului al XVI-lea, corelând puterea demonilor • "ni prin anumite perioade ale anului, Belphegor este de obicei asociat • Kis luna aprilie În clasificarea cabalistică din fragmentul "Cheia lui Solomon" a lui Levi, el conduce rangul infernal al "dezbătorilor" - demoni care se opun nn y'mm a celei de-a -a sfere a Arborelui Vieții (Tipheret); cu toate acestea, în altul • după muncă, același Levi o pune în linie cu unitățile din sfera a IV-a i), interpretând-o ca "pasiune carnală oarbă", înlocuind • nii ii mila divină Ș Wolak Belphegor apare adesea în ficțiune Una dintre cele mai populare legende despre el, care a fost supusă prelucrării literare de mai multe ori, datează de folclorul slav medieval Stăpânul iadului (Pluto sau Lucifer) îl trimite pe Belphegor să stabilească dacă fericirea în căsătorie este cu adevărat posibilă pe pământ Anterior, zvonul despre asta a ajuns la demoni, dar ei știau că oamenii nu pot trăi în armonie Belphegor vindecă o tânără nobilă de mutitate cu condiția ca, în semn de recunoștință, să se căsătorească cu el; dar fata vindecată fie îl respinge cu totul, fie se căsătorește cu el și îl duce la ruină completă cu cererile ei exorbitante Când termenul șederii sale pe pământ expiră, Belphegor se întoarce la Vada cu mare ușurare și anunță că zvonul despre o posibilă fericire în căsătorie este complet nefondat Acest complot a stat la baza nuvelei lui N Makivelli "Diavolul care s-a căsătorit" ( ) și a mai multor piese de teatru din secolul al XVII-lea scrise pe motivele ei și a dat naștere, de asemenea, proverbului acum învechit "Căutarea lui Velfegor" și utilizarea numește Belphegor în sensul de "mizantrop" sau "misogin" Volak (Valak, Valaks, Valik, Valu, Walak) De Plancy: nr Volak (Voias) - marele gardian al iadului; el apare sub forma unui copil cu aripi de înger, așezat pe un dragon cu două capete El cunoaște pozițiile planetelor și locurile în care șerpii pândesc Treizeci de legiuni îi ascultă Veer: nr Valak (Vaias) - marele gardian, el apare cu aripi de înger și călărește pe un dragon cu două capete; el dă răspunsuri exacte la întrebările despre comori și despre unde să găsească șerpi, pe care le oferă turnătorului, lipsindu-i de toată puterea și puterea El conduce peste treizeci de legiuni de demoni Goetia de Crowley/Mathers: nr Spiritul de șaizeci de secunde este Volak, sau Valak, sau Valu sau Ualak Acesta este domnitorul, puternic și mare; el apare sub forma unui copil cu aripi de înger călare pe un dragon cu două capete Serviciul lui este de a da răspunsuri veridice despre comorile ascunse și de a spune unde pot fi găsiți șerpi, pe care îi poate oferi exorcistului, lipsindu-i de toată puterea și puterea El conduce peste de legiuni de spirite Voal Voal (Vual, Uvall, Val, Wall, Voval, Vreal) De Plancy: nr Wall (Wall) - marele și puternicul duce al imperiului întunericului; el apare sub forma unei cămile cu o singură cocoașă, înalt și îngrozitor, iar când ia formă umană, vorbește în egipteană El cunoaște prezentul, trecutul și viitorul; odată ce a aparţinut rangului de forţe Treizeci și șase de legiuni se supun ordinelor lui Veer: nr Vuall (ViaII) - un mare și voinic duce El apare sub forma unui dromedar uriaș și teribil, iar sub formă umană vorbește cu voce joasă în limba egipteană În primul rând, și în special, el ajută la atingerea iubirii femeilor și, de asemenea, cunoaște trecutul, prezentul și viitorul și poate oferi dragostea prietenilor și a dușmanilor A aparținut rangului autorităților și acum conduce treizeci și șapte de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al patruzeci și șaptelea spirit este Uvall, sau Vual, sau Voval Acesta este un duce, mare, puternic și puternic; el apare la început sub forma unei cămile puternice cu o singură cocoașă, dar apoi, la ordinul exorcistului, ia o formă umană și vorbește limba egipteană, dar nu tocmai corect Biroul său este de a trezi dragostea femeilor și de a raporta despre treburile trecutului, prezentului și viitorului În plus, evocă prietenia dintre prieteni și inamici El aparținea rangului autorităților De asemenea, are sub comanda lui legiuni de spirite Gaap (Thailandez) De Plancy: Nu Tap (Tar) sau Gaap (Gaap), este marele gardian și prinț al lumii interlope Apare la amiază, luând o formă umană El domnește peste cei patru regi înalți ai imperiului infernal și este la fel de puternic ca Byleth II necromanţi din vremuri vechi [i e "nigromanți"] făceau libații și arderi de tot în cinstea lui și îl chemau cu ajutorul vrăjilor magice, presupuse compuse de înțeleptul Rege Solomon; dar acest lucru nu este adevărat, căci primul care a chemat spiritele rele a fost Ham, fiul lui Noe El l-a subjugat pe Biletus și a creat artă în numele lui și a scris o carte, care este foarte apreciată de matematicieni Ei citează și o altă carte atribuită • Crowley face aici o remarcă glumetă: "Astăzi deja explică • іі і ы нітски - destul de liber, deși nu prea elegant Ș Gaap profeților Ilie și Elisei: în ea, Gaap este evocat de puterea numelor sfinte ale lui Dumnezeu, care sunt date în "Cheia lui Solomon" Dacă turnătorul cunoaște arta Ticket-ului, atunci Gaap, alias Tap, nu va putea fi în prezența lui Gaap, sau Tap, aprinde dragostea pasională și ura El are putere asupra demonilor care sunt ascultători de Amaimon și poate duce foarte repede oamenii dintr-o țară în alta dacă doresc să traverseze oceanul Șaizeci de legiuni îi ascultă Veer: nr Gaap, alias Tap, este un mare gardian și prinț; apare în semnul amiezii și, după ce a luat o formă umană, mărșăluiește în fața celor patru regi supremi și nu este mai prejos ca putere decât Biletul [Opțiune: Asumând o formă umană, apare sub forma unui medic El vindecă excelent femeile și le face să ardă de dragoste pentru bărbați ] Unii nigromanți [nigromanți] i-au adus jertfe și au făcut arderi de tot; și s-a dedat în arta evocării sale, spunând că înțeleptul Solomon a făcut așa Nu este adevarat; căci primul care a chemat duhurile rele după potop a fost Ham, fiul lui Noe El l-a invocat pe Biletus și a creat arta [de a invoca] în numele său și a scris o carte cunoscută de mulți matematicieni Și exorciștii au adus jertfe și au adus arderi de tot și au adus daruri [duhurilor] și au făcut multe rele, amestecându-le cu numele sfinte ale lui Dumnezeu, care sunt folosite pretutindeni în această artă Cu siguranță există un mesaj despre aceste nume scris de Solomon, așa cum se mai spune [în carte] "Helias Hierosolymitanus" și [cartea] "Helisaeus"\ Gaap] să apară înaintea mea, sau să-l vezi, atunci nu pot să-ți spun cum să o faci și să-ți spun căile prin care poți să-l stăruiești, pentru că aceasta este o urâciune și nu am aflat nimic despre asta de la Solomon Cu toate acestea, nu voi ascunde un alt lucru, și anume: acest spirit face o persoană minunat versată în filozofie și în toate artele libere; dăruiește dragoste, ură, insensibilitate, invizibilitate și sfințire; sfințește acele obiecte Într-una dintre surse, această carte este menționată și sub titlul "Cartea lui Helisol (Helisol)" (conotațiile solare sunt evidente în acest titlu) și este identificată cu "Ars Norotia" ("Arta de a scrie"), adică cartea terminată a lui "Lemegeton" Totuși, aceeași carte enigmatică "solară" este menționată chiar în Arta Literelor, unde scrie: "Însuși Solomon a descris-o în a unsprezecea carte," Helisoe " " Ganga-Gramma tu care ești sub stăpânirea lui Amaymon (Amaymon); aduce spirite de uz casnic, prinzându-le de la alți vrăjitori; răspunde sincer și complet întrebărilor despre prezent, trecut și viitor și transportă oamenii în alte țări cu cea mai mare agilitate; îi sunt subordonate şaizeci şi şase de legiuni, iar înainte de aceasta a aparţinut rangului de autorităţi "Goepshya" Crowley//L ozersa: Nu Spiritul treizeci și trei este Gaap Acesta este un mare conducător și un prinț puternic El apare atunci când Soarele se află într-unul dintre semnele sudice, [apărând] în formă umană și mergând în fața a patru regi mari și puternici, ca un ghid care le arată calea Funcția lui este de a face oamenii insensibili sau ignoranți; dar şi să-i facă versaţi în filozofie şi în toate ştiinţele libere El poate evoca iubire sau ură și, de asemenea, vă poate învăța cum să sfințiți acele obiecte care se află sub stăpânirea lui Amaymon, regele său El poate elibera spiritele casnice sub grija altor magicieni și poate răspunde sincer și complet despre ceea ce a fost, este și urmează să vină La voința și dorința turnătorului, el poate transfera și întoarce foarte rapid oamenii dintr-o stare în alta El conduce peste de legiuni de spirite și a aparținut anterior rangului de autorități Gaap este de obicei identificat cu Goap (Goap), al cărui nume apare uneori în listele de "regi" care guvernează punctele cardinale ale lumii În Goetia, Goap este numit regele zapilului Cercetătorul modern J Stretton-Kent, care a dezvoltat clasificarea astrologică inițială a demonilor din Goetia, face referire Goap / Gaap la sud, dar într-un alt • Lucrarea іпісіі susține că în mod tradițional acest spirit a legat • și ѵ nord Ganga-Grama De Plancy: # - Ganga-Gramma este o femeie demon Indienii tremură în fața lui și îi dau mari onoruri Are un cap și patru brațe; în mâna stângă ține un castron mic, iar în mâna dreaptă un trident În procesiuni, este purtat cu mare solemnitate pe străzi pe un car, sub roțile căruia uneori în frenezie Garuda fanaticii se reped De obicei i se sacrificau capre, arzându-le pe foc În caz de boală sau alt pericol, indienii i-au făcut un jurământ Dacă o persoană s-a recuperat, atunci în onoarea Ganga-Grammei, trebuia să efectueze următoarele: i-au străpuns spatele cu cârlige și l-au ridicat în aer, după care a executat diverse trucuri și trucuri în fața publicului Femeile ignorante și credule care l-au urmărit erau convinse că această ceremonie îi plăcea Ganga-Gramma și, prin urmare, nu le-ar face niciun rău și au acceptat să fie și ele agățate de cârlige Strigătele lor au fost înecate de scandările puternice ale asistenților Un fel de penitență, săvârșită în cinstea aceluiași demon, a constat în a trage o frânghie prin corp și a dansa în timp ce alți oameni sorbesc această frânghie În noaptea de după festivalul Ganga-Gramma, i-a fost sacrificat un bivol, al cărui sânge a fost umplut într-un castron care a fost pus în fața idolului său Ei jură că a doua zi sângele a dispărut Unii autori relatează că uneori, în loc de bivol, o persoană a fost sacrificată, arzând-o pe rug În această descriere, de Plancy amestecă obiceiurile hinduse asociate cu cultele diferitelor zeități, alegând cele mai șocante din punctul de vedere al unui european contemporan: riturile festivalului Thaipusam, care includ diverse metode de mortificare a cărnii; ritualul Ratha-yatra la festivalul Jagannath, în timpul căruia fanaticii se aruncau uneori sub roțile unui car cu o statuie a acestei zeități; sacrificii tradiționale de capre și bivoli către zeița Durga etc Zeița hindusă Gange, personificarea râului cu același nume, nu are nimic de-a face cu riturile enumerate aici Garuda De Plancy: Nr Garuda este o pasăre fabuloasă, care este adesea înfățișată cu capul unui tânăr frumos, cu un inel alb la gât și cu corp de vultur El servește ca muntele lui Vishnu, ca vulturul, care a făcut același serviciu pentru Jupiter Indienii spun că el a eclozat dintr-un ou pe care mama lui, Diti, l-a clocit timp de cinci ani o $ Glasia-Labolas Glasia-Labolas (Glassia-Labolas, Glassia-Ilbolis, Classialabolas, Kaakrinolaas, Kaassimolar) De Plancy: nr Caacrinolaas, numit și Caassimolar și Glassia-labolas, este marele gardian al iadului El apare sub forma unui câine cu aripi de grifon El te învață artele libere, dar în același timp, destul de ciudat, trezește în oameni setea de crimă Se spune că este foarte precis în prezicerea viitorului Acest demon poate face o persoană invizibilă și comandă treizeci și șase de legiuni În Marele Grimoire, el este denumit "Glassalabolas" (Glassalabolas) și este descris ca un fel de "sergent", uneori călărind Fleuros (Fleuros) sau Naberus (Naberus) Veer: nr Glasya Labolas, cunoscută și sub numele de Caacrinolaas, cunoscută și sub numele de Caassimolar, este un mare păzitor, acționând sub forma unui câine și având aripi ca un grifon; el predă artele și este conducătorul tuturor ucigașilor; el înțelege prezentul și viitorul; el ajută să câștige mințile și dragostea prietenilor și a dușmanilor; face pe om invincibil și sub el sunt treizeci și șase de legiuni Goetia de Mathers/Crowley nr Al douăzeci și cincilea spirit este Ilasia-Labolas Acesta este un conducător și conte puternic; este sub forma unui câine cu aripi, ca un grifon El predă instantaneu toate artele și științele El este autorul vărsării de sânge și al crimelor El ghidează în toate lucrurile trecute și viitoare Dacă se dorește, [magicul] evocă dragostea prietenilor și a dușmanilor deopotrivă Poate face o persoană invizibilă Și sub comanda lui sunt legiuni de spirite Gomori (Gamori, Gremory) De Plancy: nr Gomory (Gomory) - un duce puternic •ід<>; el apare sub forma unei femei; pe capul lui este o coroană de duce; călărește o cămilă El răspunde la întrebări despre prezent, trecut și viitor și poate indica locația comorilor; lui sunt subordonate douăzeci şi şase de legiuni Veer: nr Gomori este un duce puternic și puternic; el este și imaginea unei femei frumoase cu coroană ducală în jurul brâului; călare pe cămilă; răspunde bine și sincer la întrebări despre prezent, trecut și viitor, despre ascuns asa de Devmos comori și unde sunt îngropate; ajută la atingerea iubirii femeilor, în special a fetelor; comandă douăzeci și șase de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Cel de-al cincizeci și șaselea spirit este Gremory sau Gamori Acesta este un duce, puternic și puternic; el apare sub forma unei femei frumoase călare pe o cămilă mare, cu coroana ducală legată de brâu Serviciul lui este de a raporta despre toate treburile din trecut, prezent și viitor, precum și despre comorile ascunse și unde sunt îngropate; și evocă dragostea la femei, atât tinere, cât și bătrâne El conduce peste de legiuni de spirite Devmos (Devmos) De Plancy: nr Devmos (Deumos), sau Devmus (Deumus), este o zeiță adorată de locuitorii din Calicut din Malabar Acesta este nimeni altul decât demonul venerat sub numele Devmus; această așa-numită zeiță poartă o coroană; are patru coarne pe cap și patru dinți strâmbi ieșind din gură, foarte puternici; Nasul îi este ascuțit și cârlig, picioarele ei sunt ca ale unui cocoș, iar în gheare ține un suflet pe care, se pare, urmează să-l devoreze Originea acestei imagini nu este cunoscută cu exactitate Potrivit unor presupuneri, vorbim despre una dintre încarnările zeiței hinduse Durga (soția lui Shiva, o formidabilă zeiță războinică care luptă cu demonii) De asemenea, s-a emis ipoteza că "Devmos" este o corupție a "Deimos", numele zeului Terorii în panteonul antic grec Monturi de vrăjitoare De Plancy: nr Unii vrăjitori și vrăjitoare zboară singuri în sabat, așa cum a zburat cândva Simon Magul Dar când vrăjitoare puternice, mai ales în Franța, s-au întâmplat să poarte cu ele un copil în Sabat, au fost duse acolo și apoi duse înapoi de o capră care zbura prin aer ca o pasăre Broaște râioase De Plancy: Nu Broaștele râioase au un loc de cinste în vrăjitorie Vrăjitoarele le iubesc și le cresc în mod special Au nevoie în mod constant de aceste animale și, prin urmare, au grijă de ele, hrănindu-se, I Ipos și uneori îmbrăcat în livree de catifea verde, roșie sau neagră Pierre de Lancre afirmă că o vrăjitoare puternică este de obicei ajutată de un fel de demon care stă constant pe umărul ei stâng sub forma unei broaște râioase cu coarne mici pe cap Numai alte vrăjitoare sau cele cu un dar magic o pot vedea În Sabat, diavolul botează broaștele Jeannette Abadie și alte femei au mărturisit că au văzut broaște râioase îmbrăcate în catifea roșie, iar uneori în negru; aveau clopoţei legaţi la gât şi la picioarele din spate Ipos (Ipes, Ayperos, Ayporos) De Plancy: nr Ipes (Ipds), sau Ayperos (Ayperos), - prinț și conte al lumii interlope; el apare sub forma unui înger, iar uneori sub forma unui leu cu cap și labe ca cele de gâscă și cu coada scurtă de iepure; el cunoaște trecutul, prezentul și viitorul, dă oamenilor o minte strălucitoare și curaj și comandă treizeci și șase de legiuni Vir: Nu ib Ipos (Ipos), alias Ayporos (Ayporos), este un mare conte și prinț, care apare sub forma unui înger, dar unul mai întunecat și mai rău decât un leu, cu cap de leu, labe de gâscă și coadă de iepure; el cunoaște viitorul și trecutul, face un om inteligent și îndrăzneț și conduce peste treizeci și șase de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: Spiritul de douăzeci și doi este Hypos Acesta este un conte și un prinț puternic; el apare sub forma unui inger cu cap de leu, laba de gasca si coada de iepure El știe tot ce a fost, este și urmează să vină El înzestrează oamenii cu inteligență și curaj El conduce peste de legiuni de spirite Kaim (Camio) De Plancy: Nr - Kaim (Sud) - un demon de cel mai înalt rang, un mare gardian al iadului El apare de obicei sub forma unei mierle Apărând în formă umană, dă răspunsuri dintr-un brazier aprins; în mâna lui este o sabie ascuțită Ei spun că el este cel mai înțelept dintre locuitorii lumii interlope și, cu argumentele sale iscusite, este capabil să-i conducă până și pe cei mai experimentați logicieni la disperare Cu el Luther a avut celebra lui dispută, pe care ne-a povestit-o în detaliu Kaim învață o persoană să înțeleagă cântecul păsărilor, zgomotul vitelor, lătratul câinilor și sunetul valurilor mării El știe viitorul Uneori apare I Kali sub forma unui om cu creastă pe cap, ca un stârc, și cu coadă de păun Pe vremuri, acest demon a aparținut rangului îngerilor, iar acum comandă treizeci de legiuni de iad Veer: nr Kaim (Sait) - un mare gardian care ia forma unei mierle; când pune chip de om, răspunde din cenuşă arzătoare; ține în mână cea mai ascuțită sabie; el învață să se dispute cel mai bine; el îi învață pe oameni să înțeleagă limba tuturor păsărilor, mugetul boilor și lătratul câinilor, precum și glasul apelor; excelează în a răspunde întrebărilor despre viitor; el aparținea rangului de îngeri și acum domnește peste treizeci de legiuni de demoni Goetia de Crowley/Mathers: nr Cel de-al cincizeci și treilea spirit este Camio (Saglio) sau Kaim (CaTt) Acesta este un mare conducător; el apare la început sub forma unei păsări numită sturz, dar apoi ia forma unui om care ține în mână o sabie ascuțită Se pare că dă răspunsuri cu cenușă mocnită sau cărbuni aprinși Este un dezbatetor priceput În slujba lui, el îi învață pe oameni să înțeleagă [cântul] tuturor păsărilor, gemătul taurilor, lătratul câinilor și [vocile] altor creaturi, precum și glasul apelor El dă răspunsuri adevărate despre viitor El a aparținut rangului de îngeri și acum conduce peste de legiuni de spirite infernale S-a sugerat că numele acestui demon provine de la numele "Ham", care ar fi fost folosit ca epitet al lui Baal-Pegor (vezi "Velfegor") sau de la "Kiyui Keivan" - unul dintre numele planetei Saturn printre vechii Ar Bon, perși, sirieni și alte popoare Kali De Plancy: nr Kali, regina demonilor și sultana iadului indian Ea este înfățișată complet neagră și poartă un colier de cranii aurii Pe vremuri, i se făceau sacrificii umane Xaphan De Plancy: nr Xaphan este un demon de rangul doi Când Satana și îngerii lui s-au răzvrătit împotriva lui Dumnezeu, Xaphan s-a alăturat răzvrătiților și ei l-au primit cordial, pentru că era un spirit foarte inventiv I-a invitat pe rebeli să-i dea foc Lamia rai; cu toate acestea, el, împreună cu ceilalți, a fost aruncat în adâncurile lumii interlope, unde este condamnat să aprindă veșnic flăcările în cuptoarele infernale cu mâinile și cu gura Emblema lui este burduf Lamia De Plancy: nr Lamia, regina Libiei, a tăiat pântecele femeilor însărcinate pentru a devora fătul din pântecele lor De la ea a primit porecla lor lamia, demoni malefici Aveau aspectul unor femei cu capete de dragon în loc de picioare Au rătăcit în deșert și au locuit cimitire, unde au dezgropat cadavre din morminte și le-au devorat, lăsând doar oase În mitologia greacă, lamiile erau numite spirite ostile omului, care ucideau bebeluși și distrugeau bărbații, "sufocându-i în somn și privându-i de puterea lor Potrivit unuia dintre mituri, frumoasa regină a Libiei se numea inițial Lamia, iubită eu ok * al -lea lui Zeus Dar geloasa Hera și-a ucis copiii, iar Lamia însăși a adormit S-a transformat într-un monstru feroce: ascunsă într-o peșteră, a început să răpească copiii altora și să le bea sângele În credințele europene ulterioare, lamiile sunt spirite rele ii ib'ike femei frumoase cu corpul inferior serpentin pi trimite coșmaruri, omoară copii și seduce-mă mi ca succubii Leonard De Plancy: nr Leonard, demon de prim rang, mare maestru al covenilor, cap al demonilor inferiori, inspector general de vrăjitorie, vrăjitorie și mașină neagră El este adesea numit "Marele Negru" sau "Omul Negru" El prezidează Sabatul în chip de capră; are trei coarne pe cap, două urechi ca de vulpe, miriște în loc de păr, ochi rotunzi, mereu inflamați până la roșu și larg deschiși și o barbă de capră, iar pe spate - o altă față Vrăjitoarele îl închină sărutând această față inferioară în timp ce țin în mână o lumânare verde Uneori, el ia forma unui ogar, o vacă, o pasăre mare neagră sau o lică încoronată cu un chip uman îmbufnat În ob-draw în care apare la Sabat, picioarele lui sunt de gâscă Іn noki, care a văzut acest demon în Sabat, depune mărturie Leonard că sub formă de copac și în alte împrejurări neobișnuite, picioarele îi dispar cu totul Leonard este tăcut și melancolic, dar la toate întâlnirile de vrăjitoare și demoni, unde este obligat să apară, își arată cea mai bună parte și este extrem de solemn Unul dintre posibilele prototipuri ale acestui demon, care a câștigat popularitate în epoca "vânătoarei de vrăjitoare" în masă, este Azazel (vezi) A fost si sugerat! că este asociată cu imaginea lui Baphomet, zeitatea misterioasă care, conform legendei, era venerată de templieri și care, cu mâna ușoară a lui Eliphas Levi, a început să fie confundată cu Capra Sabatului și așa-numitul Capra lui Mendes Această teorie a luat naștere sub influența celebrei gravuri oculte, pe care Levi a publicat-o în ca o ilustrare a lucrării sale Doctrina și ritualul magiei superioare Înfățișează o creatură umanoidă cu cap de capră, sân de femelă și o pereche de aripi la spate, cu o torță între coarne, o pentagramă dreaptă pe frunte (un simbol al luminii) și un caduceu] în zona genitală ( simbol al vieții veșnice) PyKaj-ul lui drept este femeie; este înălțat și indică semilună albă (simbolul lui Chesed, sefirul milostivirii), al doilea este masculin și coborât, indicând semiluna neagră (simbolul Geburah, sephirah severității) În general, această cifră personifică echilibrul perfect al principiilor opuse: Flacăra rațiunii care strălucește între coarnele lui este lumina magică a echilibrului perfect, imaginea sufletului înălțat deasupra materiei, ca și flacăra însăși, care este atașată materiei, dar în același timp strălucește deasupra ei Capul de animal simbolizează oroarea păcătosului, care va fi pedepsit doar în acea parte a lui care acționează pe plan material și poartă toată responsabilitatea pentru păcat, deoarece sufletul este prin natura sa insensibil și este capabil să sufere numai atunci când este întruchipată în corp Simbolul principiului uman este o pereche de sâni și mâini androgine ale acestui sfinx al științelor oculte s Leonard Levy numește această figură Capra Sabatului, Baphomet, Capra lui Mendes Nu corespunde descrierilor istorice ale lui Baphomet, conform interogatoriilor templierilor, deși are ceva în comun cu sculpturile grotești care sunt prezente în decorul bisericilor templiere din Lanlef iiiretagne) și Saint-Merri (Paris) , - bărbați ghemuiți, bărbos și cornuți, cu sâni feminini, aripi, ca un liliac și picioare zdruncinate În ceea ce privește "Capra lui Mendes", această imagine este rodul unei greșeli istorice: în orașul egiptean Mendes, a fost venerat zeul Banebdzhedet, patronul fertilității și fertilității, care în acțiune a fost înfățișat cu capul unui berbec, nu o capră Cu toate acestea, Herodot a identificat această zeitate cu grecescul "im Pan" cu coarne de capră: Mendezienii îl includ și pe Pan în oștirea celor opt zei și afirmă că acești opt zei sunt mai vechi decât cei doisprezece Artiștii scriu și sculptorii sculptează imagini ale lui Pan precum elenii - cu cap de capră și picioare de capră Mendezienii venerează toate caprele ca fiind sacre, dar sunt chiar mai multe capre decât capre și au păstori de capre la mare preț Cu toate acestea, ei onorează în special o capră, iar moartea lui aduce de fiecare dată o mare durere întregului district mendesian Numele caprei și Pan în egiptean este același - Mendes În timpul șederii mele în acest cartier, a avut loc un eveniment uimitor: o capră s-a întâlnit deschis cu o femeie Și toată lumea știa despre asta Această poveste este una dintre sursele recunoscute universal, sub care s-a format imaginea pre-rendarii demonice a covens Acest rol este atribuit diverselor nmm infernale, iar uneori numele "Leonard" este înțeles nu ca un nm propriu și un demon deosebit, ci ca una dintre poreclele diavolului însuși, ♦ "|n tatăl tuturor puterilor lui lumea interlopă In legatura cu me-nimul central pe care Leonard îl ocupă la sabatele vrăjitoarelor, "nm" lui iii preced adesea adresa respectuoasă "stăpân" Pentru dicționarul explicativ Pinsk al lui K Brewer ( ), el l-a definit ca "marele maestru al orgiilor demonice nocturne El * ș Leonard J înfățișat ca o capră cu trei coarne cu o față umană neagră Cu unul dintre aceste coarne își marchează neofiții)! Se credea că, pentru un serviciu credincios, Maestrul Leonard ar putea acorda adepților săi diverse puteri magice: capacitatea de a zbura, de a se transforma în alți oameni, animale și monștri, precum și în succubi sau incubi Leonard însuși este, de asemenea, un vârcolac priceput El este asociat cu legendele vârcolacilor și este capabil să adopte, pe lângă formele enumerate de de Plancy, și forma unui tânăr soldat În această formă, el seduce fetele tinere, le ademenește în locuri izolate și copulează cu ele; se crede că familia lui este rece ca gheața, iar copiii din astfel de uniuni se nasc mereu morți Argumentând în The Doctrine and Ritual of Higher Magic despre sabat ca roade ale viselor apărute sub influența substanțelor narcotice, Eliphas Levi scrie: În legătură cu sabatele care apar în astfel de vise, ar trebui să amintim poveștile unei capre care iese dintr-un ulcior și intră în ea la sfârșitul ceremoniei; a pulberilor iadului obținute din bălegarul acelei capre numite maestru Leonard; despre sărbătorile la care se devorează fructe lepădate, fierte fără sare în aceeași ceaun cu șerpi și broaște; despre dansuri la care iau parte animale monstruoase sau bărbați și femei marcați de diformități incredibile și despre orgii nestăpânite în care incubii vărsă sămânță de gheață Din credințele populare și tratatele demonologice, maestrul Leonard a migrat și el la ficțiune În special, el apare în romanul ocult al lui V Bryusov "Îngerul de foc", al cărui erou merge la Shabai și îl întâlnește pe liderul adunărilor diavolului de acolo: Fiara menționată mai sus era neagră, ca un corb, purtând o înfățișare umană din cap până în picioare, numai că avea coadă și multe brațe Și anume, acest monstru terifiant avea nu mai puțin de o mie de mâini, iar fiecare mână avea aproximativ o sută de coți lungime și zece coți grosime Fiecare mână era echipată cu douăzeci de degete, care aveau o sută de palme lungi și zece groase; ghearele erau de fier și mai lungi decât lăncile militare, același număr de gheare erau pe picioare Ciocul său este extrem de lung și gros, în timp ce coada este foarte tare și lungă și împânzită cu ace înțepătoare pentru a învinge sufletele Această uriașă minune se întinde pe un grătar de fier, sub care sunt așezați cărbuni încinși, suflați cu blănuri de nenumărați demoni El însuși este înconjurat de un asemenea număr de suflete și demoni, încât oricui i s-ar părea de necrezut că lumea de la început ar da naștere atât de multe suflete Inamicul desemnat al rasei umane este legat în toate membrele și articulațiile cu lanțuri de fier și cupru, înroșite și foarte groase Așa că, zvârcolindu-se pe cărbuni și arzând din toate părțile, înflăcărat de mânie mare, se aruncă dintr-o parte în alta, întinde greutatea mâinii spre mulțimea sufletelor și, după ce a adunat pumni plini, le strânge, ca un țăran , chinuit de sete, stoarce struguri pentru ca nici un suflet să nu plece nevătămat, ca să nu fie rupt sau lipsit de cap, brațe, picioare Apoi, parcă oftând, suflă și împrăștie toate sufletele în direcții diferite ale iadului Și când fiara feroce inspiră din nou aerul, acesta înainte - Lucifer atrage înapoi toate sufletele pe care tocmai le-a împrăștiat și le devorează pe cele care îi cad în gură împreună cu fum și sulf Dacă cineva îi scapă de mâini, atunci, lovind cu coada, nefericita fiară îi lovește, lovind neîncetat și pe sine și, astfel, provocând suferință sufletelor, el însuși este chinuit Văzând aceasta, sufletul a zis îngerului Domnului: "Te voi întreba, domnul meu: cum se numește acest monstr?" Ca răspuns, îngerul a spus: "Fiara pe care o vezi se numește Lucifer; el este prima dintre creaturile lui Dumnezeu și a locuit printre desfătările paradisului Dacă ar fi liber, ar zgudui cerul și pământul până la temelii " Și sufletul a spus: "Aș vrea să știu de ce acest monstru este numit prințul întunericului, în timp ce nu este capabil să protejeze pe nimeni și nu poate să se salveze pe sine " Și îngerul a spus: "El este numit prinț nu din cauza puterii, ci din cauza întâietății pe care o are în împărăția întunericului Deși ați văzut multe pedepse până acum, toate nu contează ca nimic în comparație cu această tortură fără milă Într-o poziție similară a călăului și a executatului, Lucifer apare în Dante În Divina Comedie, el este plasat în ultimul, al nouălea și cel mai teribil cerc al iadului și este în mod tradițional descris ca fiind cu trei capete (ca o parodie monstruoasă a Sfintei Treimi): Un domn al puterii agonizant Cufă de gheață ridicată pe jumătate; Și sunt mai aproape ca înălțime de un uriaș, decât mâinile lui Lucifer unui uriaș; Pentru această parte, tu însuți ai fi calculat, Ce este el tot, trupul dispărut în banchiza de gheață Oh, dacă și-a ridicat pleoapele spre Creator Și a fost atât de minunat, cum este acum groaznic, El, cu adevărat, este cauza principală a răului! Și am rămas fără cuvinte de uimire, Când am văzut trei fețe pe el; Unul este deasupra pieptului; culoarea lui era roșie; Și peste unul și peste celălalt umăr inainte de Lucifer Două adiacente acestei părți au amenințat, Se închide pe ceafă sub creastă Fața din dreapta era alb-gălbuie; Culoarea din stânga era Ca cei care veneau din cascadele Nilului Crește sub fiecare două aripi mari, Cum ar trebui o pasăre atât de mare în lume; Catargul nu purta astfel de pânze Fără pene, arătau ca un liliac; Le-a evantaiat, mișcând ramenul, Și a condus trei vânturi de-a lungul întinderii întunecate, Jeturi de gheață Cocytus spre fund Şase ochi ascuţiră lacrimile şi curgeau în jos Saliva sângeroasă din trei guri Toţi trei se chinuiau, în timp ce se ciufuliau, După păcătosul; așa că, pe fiecare parte, una câte una, trei dintre ei lânceau ("Iad", ХХХГV - ) Se presupunea că cele trei capete ale lui Lucifer simbolizează unul sau altul dintre păcatele de moarte care au dus la căderea lui, sau mânia, invidia și neputința ca antiteze ale milei, iubirii și puterii divine Principalul păcate asociate cu Lucifer este mândria, dar, conform unor preliminarii, acest demon, precum Belzebul, personifică totul cu cele șapte păcate de moarte, ca în tragedia lui Jost van den Vondel: El, cel ce a domnit atât de mândru, atât de trufaș, Cu Sine a dezvăluit șapte fiare în același timp: Acum părea într-o asemenea chip Un porc lacom; un leu arogant; Măgar în lene; un dragon în mânie zelos; Pofta arzătoare ca o maimuță dublu trucată; Rinocerul furios era aici și, în cele din urmă, lupul, avarul nemilos, era încă vizibil Unii demonologi au susținut că, după căderea lui I, ardezia și-a schimbat nu numai aspectul, ci și numele, iar acum numește - * n Lucifuge (literalmente, "lumină care rulează") Apare acest nume " Lucifer în unele tratate magice și texte istorice ale înțelegerilor cu diavolul De exemplu, în Marele Grimoire, care explică în detaliu cum să-l invoci pe împăratul lumii interlope și să faci un pact cu el, numele "Lucifer" și "Lucifugus Rofocal" sunt inițial folosite în mod interschimbabil Cu toate acestea, mai târziu în aceeași carte, Lucifuge se dovedește a fi "primul slujitor al lumii interlope, căruia Lucifer i-a încredințat puterea asupra tuturor bogățiilor și comorilor din lume", iar Lucifer, la rândul său, este împăratul iadului, caracterizând el însuși după cum urmează: Eu, Lucifer, cel mai puternic împărat, suprem și autocrat, conducător liber și desăvârșit al întregii lumi interlope, stăpân auto-stăpânitor peste toate posesiunile mele vaste, conducător formidabil, nobil, judecător peste toate destinele și toate necazurile, cunoscător și înțelept și înzestrat cu toate cele mai înalte și strălucitoare virtuți, supus Europei și Asiei În The True Grimoire, Lucifer apare și ca împărat al tărâmului infernal, șeful triumviratului demonilor supremi Probabil, din aceste două surse, de Plancy a tras ideea că Lucifer stăpânește Europa și Asia și, atunci când este chemat de exorcist, apare sub forma unui băiat sau tânăr frumos, lipsit de orice trăsătură monstruoasă, dar roșind sau izbucnit de foc în furie Potrivit acestor grimoare, principala utilizare a lui Lucifer a fost capacitatea de a dezvălui turnătorului locația comorii Indicațiile că Lucifer ar trebui să fie chemat luni, sacrificându-i un șoarece, sunt împrumutate din Grimoirul lui Honorius, care este aproape de aceste tratate ca conținut Asocierea firească a lui Lucifer cu Orientul se găsește în "Cartea Poporului" despre Dr Faust (unde acestui demon i se dă o culoare roșie, de foc - și o înfățișare surprinzător de inexpresivă în comparație cu restul descrierilor: "Era la fel de înalt ca un bărbat, păros și zdruncinat, cu o culoare ca o veveriță roșie și coada dreaptă, ca a veveriței") În clasificările secolului al XVI-lea, legând puterea demonilor cu anumite perioade ale anului, Lucifer a primit Lucifer în conformitate cu luna mai În "Filosofia Ocultă" a lui Agrippa, "Lucifer" ca nume de demon este folosit o singură dată - ca parte a unei clasificări în patru părți bazată pe literele Tetragramatonului Aici corespunde cu prima literă (Yod), care în Agrippa corespunde și Soarelui, inimii și Sufletului Lumii (Cu toate celelalte referințe, cuvântul "Lucifer" sau "Lucifera" înseamnă în Agrippa Venus de dimineață, vestind răsăritul Soarelui și, odată, chiar folosit ca sinonim pentru Soarele însuși ) În alte clasificări cabalistice, Lucifer apare ca lider al celui de-al treilea rang demonic - așa-numiții "ascundetori" sau "ascundetori", cărora li se opun îngerii lui Binah, a -a Sephira a Arborului Vieții În "Fragmentul antic al "Cheii lui Solomon"", acești demoni sunt descriși ca spirite ale "prostiei, teribilității minții și obscurității", iar despre liderul lor se spune că acesta este "Lucifugus, în mod fals și contrar sensului, numit Lucifer (la fel cum grecii numeau Furies Eumenides - "Milostiv")" În cealaltă lucrare a lui Levi, Secretele Cabalei, Lucifer este legat de cea mai înaltă sferă a Arborelui Vieții, Kether: "În loc de Coroana Sephirothului, aici domnește Lucifer, al cărui simbol, pentagrama inversată a lui Remphan , este un semn al despotism " În secolele XIX-XX, sub influența tradiției romantice și a nietzscheanismului, Lucifer a fost regândit ca echivalentul creștin al lui Prometeu, ceea ce s-a reflectat în percepția sa în cercurile oculte Plecând de la interpretările tradiționale, Eliphas Levi în Doctrina și ritualul magiei superioare folosește cuvântul "Lucifer" ca unul dintre sinonimele pentru "marele agent magic , cunoscut și sub numele de Tetragramă", INRI, "Azot", "Eter", "Od", "Lichid magnetic", "Sufletul Pământului"" Acest "agent" este paradoxal dual și, prin urmare, neutru: el slujește și binele și răul; el conduce deopotrivă lumina și răspândește întunericul; el poate fi numit în egală măsură atât Lucifer, cât și Lucifuge; Aici Levi identifică pentagrama inversată cu "steaua lui Remphanus" (vezi Amos : și Fapte : ), simbolul unei zeități păgâne asociate cu planeta Saturn Lucifer el este un șarpe și, de asemenea, este o aureolă; el este foc, dar el poate apărea în egală măsură ca elementul furios al lumii interlope și ca flacăra arderii de tot, urcând la cer Considerând pe Lucifer în continuare o personificare a forțelor luminii și focului, Levi notează că în învățătura mistică a cabaliștilor, acesta "nu este un înger blestemat și pierdut; el este un înger iluminator, reînviind cu foc; înaintea îngerilor este la fel ca o cometă înaintea stelelor blânde ale constelațiilor de primăvară", iar într-o scuză alegorică cântă j această cometă ca un "mesager al sorilor" și "un rătăcitor etern, căruia infinitul i s-a dat putere " Așa cum teologii l-au comparat (Ioan Botezătorul) cu steaua dimineții care a anticipat venirea lui Mesia, tot așa și Levi declară răzvrătirea prometeică și căderea lui Lucifer pentru a vesti coborârea lui Hristos în lumea materială Într-o ordine similară, Lucifer este prezentat în The Secret Doctrine de H P Blavatsky (care a numit jurnalul Societății Teozofice după el, nu întâmplător) Referindu-se, ca și Levi, la sursele cabalistice, Blavatsky notează dualitatea esențială a acestei imagini: prințul demonilor "se numește Samael, Îngerul Morții, și el este, de asemenea, Seducătorul-Șarpe, Satana; dar acest Satan este și Lucifer, frumosul Înger al Luminii, purtătorul de Lumină și de Viață, un "suflet" înstrăinat pentru o vreme de Sfinți, de alți Îngeri, care așteaptă momentul când vor coborî pe Pământ pentru a se întrupa în rândul lor, "după care face și o paralelă între Lucifer și Hristos și îi atribuie celui dintâi funcțiile clasice "prometeice": Lucifer, purtătorul de înțelegere și libertate de gândire, este un far metaforic care ajută o persoană să-și găsească drumul prin recifele și bancurile Vieții, pentru că în aspectul său cel mai înalt, Lucifer este Logosul, iar în aspectul său cel mai de jos el este " Adversar" Ambele aspecte sunt reflectate în Eul nostru Lactantius, vorbind despre Natura lui Hristos, reprezintă Logosul, Cuvântul, ca "fratele întâi născut al Satanei și primul dintre toate creaturile" Lucifer, sau "Luminar", este în noi: este mintea noastră, ispititorul și mântuitorul nostru, eliberatorul nostru rațional și salvatorul de animalitatea pură Fără acest principiu nu am fi, fără îndoială, mai buni decât animalele Lucifer, regândit ca spirit eliberator și oponent al zeului uzurpator Yahweh (care, la rândul său, este asemănat cu demiurgul gnostic), devine una dintre imaginile divine centrale în unele sisteme moderne de căi din stânga Astfel, Thomas Karlsson identifică deschiderea "Ochiului lui Lucifer" cu experiența clasică a iluminării, similară cu obținerea gradului de Maestru al Templului în sistemul Thelemic, iar Michael Ford îl definește pe adeptul căii luciferiene ca fiind unul care "își începe mișcarea în întuneric, stăpânește aspectele inferioare ale esenței sale și apoi caută să lumineze acest întuneric cu lumina imaginației - flacăra conștiinței și a individualității, care se numește Focul Negru Malphas DePlancy: # Malphas, marele gardian al adagului, apare sub forma unui corb Apărând sub formă umană, el vorbește cu o voce răgușită; construiește cetăți și turnuri inexpugnabile, distruge fortificațiile inamicului, găsește muncitori buni, dă spirite gospodărești, acceptă jertfe și înșală donatorii; patruzeci de legiuni îi ascultă Veer: nr Malphas este un mare gardian; apare sub formă de cioara și, îmbrăcându-se în formă umană, vorbește cu voce răgușită; clădește excelent case și turnuri înalte, adună repede constructori și artizani, zdrobește clădirile inamice, dă spirit gospodăresc bun, acceptă de bunăvoie sacrificii, dar înșală mereu donatorii; patruzeci de legiuni îi ascultă Goegpia Crowley/Mathers: # Cel de-al treizeci și noua spirit este Malphas El apare la început sub forma unei corbi, dar apoi, la porunca turnătorului, capătă o formă umană și vorbește cu o voce aspră El este un conducător puternic și puternic El poate construi case și turnuri înalte și îți poate dezvălui dorințele și gândurile dușmanilor și faptele lor El dă spirit de casă bun Dacă îi faci un sacrificiu, el Mamona o va accepta favorabil și de bunăvoie, dar te va înșela dacă o faci El conduce peste de legiuni de spirite Numele acestui demon, probabil, se întoarce la latinescul "malefacio" - "a acţiona rău", "a face rău" - Mamona De Plancy: nr Mammon (Mammon) - demon al lăcomiei; Acest el, spune Milton, i-a învățat pe oameni să rupă pieptul pământului, pentru a smulge comori din el " Imaginea unui demon pe nume Mammon a apărut dintr-o interpretare greșită a cuvântului "mamon", sau "mamon", împrumutat din limba aramaică și care înseamnă "bogăție sau" proprietate "și, de asemenea," ceea ce se poate baza În Noul Testament, acest cuvânt este folosit în Predica de pe Munte (Matei : ) și în pilda ispravnicului necredincios (Luca : ), de ambele ori în aceeași expresie: "Nu poți să slujești lui Dumnezeu și mamona" În tradiția creștină, la început a fost folosit ca înjurătură - pentru a desemna lăcomia și scăparea de bani, apoi a început să fie înțeles ca numele unei zeități păgâne (care nu exista cu adevărat) și, în cele din urmă, s-a transformat în numele unuia dintre prinții iadului, păstrând, totuși, un substantiv comun (în multe limbi, cuvântul "mamona" este folosit până astăzi ca sinonim pentru lăcomie, bogăție, bani, bunuri pământești etc ) Ca nume de demon, cuvântul "Mamona" apare deja în scrierile Părinților Bisericii (de exemplu, Grigore de Nyssa în secolul al IV-lea îl identifică pe Mamona cu Beelzebub), iar în Evul Mediu și Renaștere, Mamona este personificarea lăcomiei și a bogăției dobândite pe nedrept a devenit cunoscută pe scară largă El este menționat fie ca divinitate (de exemplu, în Viziunea lui Peter Plowman a lui William Langland), fie ca demon (în scrierile multor teologi și demonologi) În viziunile Sfântului Francisc al Romei, Mamona, demonul lăcomiei, așezat "pe tronul acestei lumi", ocupă unul dintre cele mai înalte locuri în ierarhia iadului - al doilea în trinitatea de spirite direct subordonate lui Lucifer Toma d'Aquino scrie despre "Mamona, care călăreşte din iad pe un lup pentru a se inflama ioo Mammon Inimi umane lacome"; în Ciocanul vrăjitoarelor, Mammon este definit ca "demonul avariției și al bogăției"; iar în clasificarea lui Peter Binsfeld, acest demon personifică același păcat al dobândirii În poezia lui E Spencer "The Fairy Queen" ( - ), Mammon apare ca gardianul unui adăpost în care sunt depozitate nenumărate bogății; este urât și acoperit cu funingine neagră, ca un miner sau un fierar, dar în monologul său lăudăros el se numește zeul acestei lumi "și susține că toți muritorii lucrează pentru el neobosit Ideea lui Mammon ca spirit care îi induce pe oameni la extragerea pradătorie a comorilor pământești este dezvoltată de Milton în Paradise Lost: Echipă Mamona conduce; dintre Spiritele căzute, el este cel mai puțin înălțat dintre toate Privirea lui lacomă, în Împărăția lui Dumnezeu, a fost mai înainte îndreptată spre jos și acolo El a fost captivat nu de contemplarea la sanctuarele binecuvântate, ci de bogățiile Raiului, Unde aurul era călcat în picioare El a dat un exemplu oamenilor, i-a învățat să caute comori în pântecele munților Și să jefuiască comori sfinte, care ar fi mai bine să rămână pentru totdeauna în sânul mamei pământ O tăietură s-a căscat pe pantă într-o clipă, Și meșterii au început să rupă coastele de aur Nu e de mirare că au apărut în Iad Unde s-ar găsi un teren mai favorabil, Pentru a crește această otravă strălucitoare? În clasificarea ocultă a lui Agrippa, lui Mammon, "persoana lăcomiei de rădăcină", i se atribuie, de asemenea, ultimul loc Lupoaica se uită la ei, întinzându-și aripile de grifon și ușor, cu un foșnet liniștit al solzilor, mișcându-și coada de șarpe Lupoaica monstruoasă a rânjit și a vărsat o bâtă de foc cu un sunet josnic După ce a primit ordinul de a lua o formă umană, demonul se transformă într-un "ochi durdulii, modest coborât, ai unui tânăr cu o cravată legată cu demnitate și un penis care nu-i este inferior ca lungime* În cele din urmă, speriat de amenințările exorcistului, se îmbracă cu o înfățișare decentă și apare "ca un bărbat cu barbă neagră de două ori mai mare, într-o mantie verde-frunze, căptușită cu hermină și o coroană sclipitoare" Unir îl trimite pe Marchosias să-și distrugă inamicul, cufundându-l în disperare și aducându-l la moarte cu gânduri la "acel mare și ultim Vid care se ascunde în spatele semnelor exterioare, pe care el le numește materie și energie" Ca recompensă pentru serviciu, magicianul d<> îi permite demonului să ia "partea nemuritoare a celui pe care îl co- >i trăiești, căci înaintea cerului este încă fără vină și are o oarecare valoare", și, de asemenea, îi dă o părticică din propria sa Moleh, urâciunea amoniților" (III Regi : ), și se spune despre regii Ahaz și Manase că ei " și-au condus fiii prin foc" (II Cronici : , : ) (mai mult, aceștia din urmă au făcut acest lucru în valea I celălalt - zona în care se închinau diferitelor zeități păgâne, inclusiv Moloh, și din a căror numește cuvântul "gehenna" vine) Aceeași practică este menționată, în special, în Jer : : " și au zidit înălțimile Tofetului și valea fiilor lui Hinom, ca să-și ardă fiii și fiicele în foc", și în legătură directă cu Moloh - și IV Regi : și Ier : Adevăratul sens al expresiei "și-a călăuzit fiii prin foc" rămâne controversat: unii sugerează că nu a fost un sacrificiu de foc în sensul literal, ci un fel de purificare sau ceremonie de inițiere (Cu toate acestea, în tradiția rabinică, această problemă este rezolvată fără ambiguitate Interpretul din secolul al XI-lea Rashi afirmă: Tophet este Moloch, care a fost sculptat din bronz; un foc s-a aprins sub el, iar mâinile lui, întinse înainte, s-au înroșit, iar copilul i-a fost predat și a ars; când au început strigăte disperate, preoții băteau toba pentru ca tatăl să nu audă glasul fiului său și să nu-i tremure în inima Versiunea prezentată de de Plancy conform căreia idolul lui Moloch era gol și împărțit în șapte compartimente se găsește pentru prima dată în colecția de midrashim "Yalkut Shimoni", care se presupune că i g "ino datează din secolul al XIII-lea În sprijinul teoriei că astfel de sacrificii i-au fost într-adevăr făcute lui Moloh, ele se referă la surse antice grecești și romane care descriu riturile jertfei de foc a copiilor în orașul fenician Cartagina În scrierile lui Cleitarh, Diodor Siculus ii Plutarh menționează că fenicienii au ars copii ca jertfă pentru "Kronos" sau "Saturn" (ca - Moloh aceşti autori îl numesc pe Baal-Hammon, zeul patron al Cartaginei) Potrivit unor povestiri, victima a fost aruncată într-un brazier de bronz, așezat sub brațele întinse ale statuii, conform altora, statuile erau așezate direct pe mâini, cu palmele în sus și înclinate până la pământ, iar de acolo copilul se rostogolea într-o groapă în care ardea focul Plutarh relatează că "întregul spațiu din fața idolului a fost umplut de sunete de flaut și de vuiet de timpan pentru a îneca strigătele și suspinele* O scenă asemănătoare celor descrise mai sus a fost înfățișată de William Blake într-una dintre ilustrațiile pentru poemul lui Milton "În dimineața Nașterii lui Hristos", care tratează fuga zeilor păgâni (inclusiv Moloch), înspăimântați de venirea lui Hristos: Mânat de un gând neliniştit, Moloch a alergat posomorât - Acest idol, arzând, s-a înnegrit Degeaba a sunat corul chimvalelor lui Kumir Focul altarului a devenit albastru ca cărbunii În celălalt poem al său, Paradisul pierdut, Milton îl numește pe Moloch "omucidere" și îi dă primul loc printre adepții lui Satana: Moloch a mers primul - groaznic, acoperit de sângele victimelor nevinovate Părinții au plâns degeaba; vuietul tamburinelor, vuietul trâmbițelor S-a înăbușit de strigătul muribund al copiilor, Atras la altarul lui, în foc Moloh a fost cinstit de poporul amoniților, în valea Raba umedă și în Argob, în Basan și pe malurile îndepărtate ale Arnonului; alunecând în locurile sfinte, El a putut strica inima lui Solomon, Iar regele, înșelat, i-a ridicat un templu Vizavi de Templul lui Dumnezeu De atunci, acel munte a devenit rușinos; Și valea lui Hinom, fiind pângărită de stejarul închinat lui Moloh, Ob Tophet - de atunci a fost numit și, de asemenea, - Black Jenna, un exemplu de Iad Una dintre cele mai vii descrieri artistice ale sanctuarului și idolul lui Moloch se găsește în romanul semiistoric Salambo ( ) de Iostav Flaubert, care are loc la Cartagina la mijlocul secolului al III-lea î Hr : În fundul sălii ardea un candelabru, totul împodobit cu flori cioplite, iar pe fiecare dintre cele opt ramuri de aur, un fitil de in plutea într-o cupă de diamant Candelabru stătea pe ultimele trepte lungi care duceau la altarul mare cu coarne de bronz la colțuri Două scări laterale urcau în vârful plat al altarului Nu se vedeau pietre; altarul era ca un munte de cenuşă acumulată şi ceva fumea încet pe el Mai departe, deasupra candelabrelor și mult mai sus decât altarul, stătea Moloch, tot de fier, cu un cufăr uman în care se deschideau găuri Aripile lui deschise se întindeau de-a lungul peretelui, brațele întinse coborau până la pământ; trei pietre negre, mărginite de un cerc galben, îi înfăţişau trei pupile pe frunte; cu un efort îngrozitor și-a întins capul de taur înainte, de parcă era pe cale să urle între picioarele colosului au aprins un foc de aloe, cedru și lauri Aripile lungi ale lui Moloch s-au aruncat în foc; unguentele cu care fusese frecat curgeau pe corpul lui aramiu ca picăturile de sudoare De-a lungul plăcii rotunde, pe care își sprijinea picioarele, stătea un șir nemișcat de copii învăluiți în voaluri negre; mâinile disproporționat de lungi ale zeului au coborât la ei cu palmele, ca și cum să apuce această coroană și să o ducă la cer În cele din urmă, marele preot al lui Moloh și-a trecut mâna stângă peste fețele copiilor sub pături, smulgându-le din fiecare câte o șuviță de păr de pe frunte și aruncând-o în foc Preoții în mantii roșii au cântat un imn sacru: - Slavă ție Soare! Regele celor două centuri ale pământului, creatorul care s-a născut pe sine, tată și mamă, tată și fiu, zeu și zeiță, zeiță și zeu! Vocile lor s-au pierdut în vuietul instrumentelor muzicale, care răsunau dintr-o dată pentru a îneca țipetele victimelor Şeminiţi cu opt coarde, kin-nors vreo zece, nebali vreo douăsprezece şiruri scârţâiau, şuierau, tunau Burdufurile uriașe împânzite cu țevi făceau un clic ascuțit; tamburinele lovite continuu scoteau bufnituri rapide; iar în mijlocul tunetelor trâmbiţelor, salsalii trosneau ca aripile lăcustelor Sclavii, slujitorii templelor, deschideau șapte compartimente cu cârlige lungi, situate unul deasupra celuilalt pe tot corpul lui Baal Chiar deasupra au pus făină; în al doilea - doi porumbei; în al treilea, o maimuță; în al patrulea, un berbec; în al cincilea, o oaie Și pentru că nu era taur pentru al șaselea, au pus acolo o piele bronzată luată din templu A șaptea filială a rămas deschisă Înainte de a face ceva, a fost necesar să încerci cum funcționează mâinile idolului Lanțuri subțiri, începând de la degete, mergeau până la umeri și coborau în spate; când au fost trase în jos, brațele deschise ale lui Moloch s-au ridicat până la înălțimea coatelor și, convergând, i-au apăsat stomacul Au fost puse în mișcare de mai multe ori în șocuri scurte, intermitente Instrumentele au tăcut Flacăra a izbucnit În cele din urmă, un bărbat zguduitor, cu o față palidă, hidos deformată de groază, a împins copilul înainte; în mâinile colosului era o mică povară neagră; ea a dispărut în gaura întunecată Preoții s-au aplecat peste marginea lespei mari și iarăși s-a cântat, slăvind bucuria morții și a învierii în veșnicie Victimele se ridicau încet, iar pe măsură ce fumul se ridica în nori înalți, părea că ar fi dispărut într-un nor Niciunul nu s-a mișcat; toți erau legați de mâini și de picioare; sub vălurile întunecate nu puteau vedea nimic și nu puteau fi recunoscuți Mâinile de aramă se mișcau din ce în ce mai repede într-o mișcare non-stop De fiecare dată când li se punea un copil, preoții din Moloch întindeau mâinile spre victimă pentru a o acuza de crime u oameni, și a strigat cu voce tare: "Aceștia nu sunt oameni, aceștia sunt tauri!" Mulțimea de jur împrejur a răcnit: "Tauri! Tauri! Oamenii evlavioși strigau: "Mâncă, domnitorule" Victimele, abia aflându-se la marginea găurii, au dispărut ca o picătură de apă pe metal fierbinte, iar fumul alb se ridica printre flăcările purpurie Dar foamea zeității nu a fost satisfăcută; cerea din ce în ce mai mult Ca să-i dea mai mult, i-au încărcat mâinile, trăgând victimele de sus cu un lanț gros care le ținea Slujitorii credincioși ai lui Baal au vrut mai întâi să numere numărul victimelor, pentru a vedea dacă acesta corespunde cu numărul de zile ale anului solar; dar din moment ce victimele creșteau constant, nu se mai puteau număra printre mișcarea amețitoare a mâinilor teribile A continuat pentru totdeauna, până seara Apoi pereții interiori ai găurilor s-au înroșit cu o strălucire mai închisă Apoi au început să distingă carnea care arde Unii chiar au crezut că pot vedea părul, membrele individuale, chiar și întregul corp al victimelor A venit seara; nori au coborât peste capul lui Baal Focul care a încetat să mai strălucească era o piramidă de cărbuni care ajungea până la genunchii idolului; tot roşu, ca un uriaş, plin de sânge, cu capul dat pe spate, părea că se clătina, greoi de beţie Pe măsură ce preoții se grăbeau, frenezia mulțimii creștea; numărul victimelor a scăzut: unii au strigat după milă, alții că era nevoie de mai multe victime Se părea că pereții acoperiți cu oameni ar trebui să se prăbușească din cauza strigătelor de groază și a voluptății mistice Credincioșii au venit la idol, târând copii agățați de ei; i-au bătut ca să-i împingă și să le predea oamenilor roșii Muzicienii s-au oprit din când în când de epuizare, apoi s-au auzit strigătele mamelor și șuieratul de grăsime care cădea pe cărbuni Cei beți de găină se târau în patru picioare, se învârteau în jurul colosului și răcneau ca tigrii; Iidos a profeţit; condamnat cu buzele despicate cânta imnuri Gardul a fost dat jos pentru că toată lumea dorea să ia parte la sacrificiu; Tații Naberus, ai căror copii au murit cu mult înainte, și-au aruncat imaginile, jucăriile, rămășițele păstrate în foc Cei care aveau cuțite s-au repezit asupra altora ", și a început masacrul Cu ajutorul vânătorilor de bronz, slujitorii templului strângeau cenușa căzută de pe marginea plăcii și o împrăștiau prin văzduh, pentru ca jertfa să se răspândească peste tot orașul și să ajungă în spațiile înstelate Ca multe alte zeități păgâne menționate în Biblie, Moloch a fost reinterpretat în Evul Mediu ca unul dintre prinții iadului Se spunea că a răpit copii și că lacrimile mamei lui i-au făcut cea mai mare plăcere În clasificările secolului al XVI-lea, care raportează puterea demonilor la anumite perioade ale anului, Moloch este asociat cu decembrie În clasificarea cabalistică din "Fragmentul antic al "Cheii lui Solomon"," Moloch este unul dintre cei doi lideri de cel mai înalt rang demonic, spiritele "răzvrătirii și anarhiei, dintre care cei doi lideri, Satan și Moloch, sunt veșnic în război unii cu alții " Unii adepți moderni ai "căii din stânga" îi descriu pe acești doi lideri ai ierarhiei demonice drept personificarea supremă a dualității, reprezentată într-un singur principiu Astfel, potrivit lui Thomas Karlsson, Satana și Moloch, la fel ca Ianus cu două fețe, privesc în direcții opuse Odin și-a întors privirea spre exterior, spre ceea ce era înainte, spre acea creație împotriva căreia se răzvrătise și de care magicianul se eliberase acum Al doilea - spre viitor, către acele lumi pe care magicianul (acum devenit zeu) le poate crea el însuși Satana este "adversarul" sau rebelul care se răzvrătește împotriva Creației și a acelor structuri care leagă existența și îl limitează pe magician Moloch înseamnă "rege" sau "stăpân"; este creatorul și conducătorul unor lumi noi Naberus (Naberius, Kerberus, Cerberus, Nebiros) De Plancy: nr Cerberus (Cerbere), Cerberus (Cerberus) sau Naberus (Naberus), este un demon pentru noi Vir îl declară unul dintre marchizii imperiului infernal El este puternic și puternic; el apare fie sub forma unui câine cu trei capete, fie sub forma unui corb; voce Dar & Nibba lui este răgușit, dar le oferă oamenilor elocvență și curtoazie; el invata in arta traiului gratios Douăzeci și nouă de legiuni îi ascultă Veer: # Naberius, alias Cerberus, este un viteaz marchiz; apare sub forma unei corbi și vorbește cu o voce aspră; face un om amabil și versat în toate artele, în special în retorică; el ia onoruri, spirituale si temporale; este ascultat și ascultat de nouăsprezece legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al douăzeci și patrulea spirit este Naberius Acesta este viteazul marchiz; el apare sub forma unei macarale negre care zboară în jurul cercului [magic] și vorbește cu o voce aspră El oferă oamenilor stăpânire în toate artele și științele, dar mai ales în arta retoricii El returnează onorurile și gloria pierdute El conduce peste legiuni de spirite Nibbas De Plancy: nr Nibbas (Nybbas), un demon de ordinul cel mai de jos, controlând slujitorii din curtea infernală De asemenea, este predat viziunilor și viselor Nu este tratat cu mult respect, fiind tratat ca un bufon și un șarlatan Unii cercetători cred că numele acestui demon provine de la numele zeului păgân Nivkhaz, menționat în Regele IV : S-a emis ipoteza că Nivkhaz a fost înfățișat ca un bărbat cu cap de câine și că ar putea fi asociat cu asiro-babilonianul Nabu, zeul înțelepciunii și al scrisului Nicard De Plancy: nr Nickar (Nickar) sau Nick (Nick) Potrivit miturilor scandinave - principala sursă a tuturor credințelor populare din Germania și Anglia - Odin ia numele "Nikar" sau "Hnikar" atunci când acționează ca un distrugător sau ca un spirit rău Sub acest nume și sub masca unui kelpie, calul diavolesc al scoțianilor, el ridică uragane și furtuni de grindină pe lacurile și râurile din Scandinavia De asemenea, vizitează insula Rügen, în centrul căreia s-a răspândit un lac mohorât, înconjurat de păduri dese Acolo îi enervează pe pescari, le răstoarnă bărcile ii asa de Orobas iar uneori le aruncă aproape pe vârfurile celor mai înalți brazi Din scandinava Nikara provin apa și vodonitsa - nikurile teutonice Cele mai cunoscute dintre ele sunt nimfele din Elba și Galya Înainte de adoptarea creștinismului, sașii care locuiau de-a lungul malurilor acestor două râuri se închinau zeiței, al cărei templu era situat în orașul Magdeburg, sau Megdeburh ("orașul domnișoarei") La fel ca naiadele Elbei, ea a inspirat ceva teamă Putea fi găsită pe străzile din Magdeburg, unde mergea cu un coș sub braț; era grațioasă, dulce și cumsecade și la prima vedere nu era greu să o ia drept fiica unui burghez bun, dar marginea șorțului ei rămânea mereu umed, trădând apă în ea Marinarii englezi îl numesc pe diavol Old Nick Nikar, sau Hnikar, unul dintre numele zeului scandinav Odin, înseamnă literal "răsturnător", "semănător de discordie" sau "lovitură"; într-una dintre cântecele "Bătrânului Edda" Odin spune despre el însuși: "M-am numit Khnikar, / comitând crimă, / pe placul corbului" De Plancy confundă greșit acest aspect al lui Odin cu personajele mitologiei inferioare, cunoscute în Suedia sub numele de "nekki" Nekki sunt spirite de apă sub formă masculină care trăiesc în pâraie și lacuri, cel mai adesea lângă poduri, mori și cascade Ele au fost menționate în poveștile populare scandinave încă din secolul al XII-lea, iar pe insula Rügen un personaj asemănător era numit "Nichel" Există o legendă despre cum pescarii locali, venind dimineața la lac și și-au găsit barca în vârful unui fag înalt, au exclamat indignați: "Cine a aruncat barca într-un copac? Ce naiba?" - iar vocea cuiva a spus ca răspuns: "Acesta nu este un diavol, ci eu și fratele meu Nickel" Orobas De Plancy: nr Orobas (Orobas) - prințul suprem al imperiului întunericului El apare sub forma unui cal frumos Luând forma unui om, el vorbește despre esența divină Poate să răspundă la întrebări despre trecut, prezent și viitor, să dezvăluie înșelăciunile, să acorde favoruri și să ajute, să împace inamicii și să conducă peste douăzeci de legiuni USD Orobas Vir: Nr , Orobas - Marele Duce; apare sub forma unui cal, iar când îmbracă o formă umană, vorbește despre puterea divină, dă răspunsuri veridice la întrebări despre prezent, trecut și viitor și despre lucrurile divine; nu înșală și nu supune pe nimeni ispitelor; el acordă onoruri și prelație [cele, ordine spirituale înalte] și favoruri ale prietenilor și dușmanilor, iar sub el - douăzeci de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: Nr - The Fifty-Fifth Spirit - Orobas Acesta este un prinț mare și puternic; apare la început sub forma unui cal, dar după ce, la ordinul turnătorului, ia formă umană Serviciul lui este să dezvăluie tot ce este trecut, prezent și viitor; și, de asemenea, să acorde onoruri și prelație și favoruri prietenilor și dușmanilor El dă răspunsuri veridice despre divin și despre crearea lumii El este foarte devotat turnătorului și nu va permite niciunui spirit să-l ispitească El conduce peste de legiuni de spirite S-a sugerat că numele acestui spirit este derivat din cuvântul "orobias" (greacă și latină), care înseamnă "tămâie în granule mici" Invocarea ceremonială a lui Orobas și rezultatele sale sunt descrise în detaliu în cărțile magicianului american modern Lon Milo Duquette, "Goetia" ilustrată de Aleister Crowley și Viața mea cu spirite In ciuda unor incidente neprevazute in timpul operatiei, evocarea a avut succes si a adus rezultatul dorit Duquette descrie momentul apariției lui Orobas astfel: Nu știu cât timp m-am înfuriat peste acest triunghi gol de carton, dar deodată m-am simțit ciudat M-am oprit și am respirat Inima îmi bătea atât de tare încât aproape că mi-a sărit din piept; Eram ud de sudoare Dar în tăcerea fierbinte și apăsătoare care mă înconjura, ceva neobișnuit se petrecea Nu am văzut nimic, dar știam sigur că nu mai eram singur în această cameră Acesta este ceea ce se întâmplă atunci când ațipiți și apoi vă treziți brusc cu sentimentul că cineva este în apropiere - și descoperiți că câinele pur și simplu se uită la tine DIN $ Paimon Orice ar fi fost, era într-un triunghi Nu l-am văzut cu ochii, așa cum puteți vedea o poză sau o hologramă Am văzut-o ca pe o imagine, ca pe o idee, ca și cum cineva ar fi proiectat o imagine în interiorul craniului Era un cal - un cal mic, cu ochi uriași triști, care mă privea atât de reproș, de parcă i-aș fi făcut o ofensă sângeroasă Prezența ei a fost simțită în mod obiectiv ca și cum o ființă complet independentă stătea în fața mea O ființă care nu depinde în niciun fel de mine și este înzestrată cu propriile sentimente și gânduri Și cu siguranță nu-i plăcea să fie închis într-un triunghi Paimon (Paimonia, Poimon) De Plancy: nr Paimon (Rautop) este unul dintre regii iadului Dacă este arătat vrăjitorilor, el apare sub forma unui bărbat cu chip de femeie; călărește o cămilă cu o singură cocoașă și este încununat cu pietre prețioase Două sute de legiuni îi ascultă, dintre care jumătate aparțineau anterior rangului îngerilor și jumătate rangului forțelor Dacă, la chemarea lui Paimon, pentru a-i aduce un fel de sacrificiu sau a face o libație, el poate apărea însoțit de doi mari prinți - Bebal și Abalam Veer: # Paimon este mai dispus decât alți regi să se supună lui Lucifer Lucifer este aici pentru a fi înțeles ca unul care s-a înecat în abisul propriei cunoștințe; care dorea să fie ca Dumnezeu și, din pricina mândriei lui, a fost doborât spre propria sa distrugere; cel despre care se spune: " hainele tale erau împodobite cu tot felul de pietre scumpe" (Ezechiel : ) Rolătorul îl obligă pe Paimon cu putere divină să apară în fața lui, iar apoi acest spirit ia forma unui om: el stă pe o fiară, care se numește dromedar și este cunoscută ca un alergător zguduitor; capul lui este încoronat cu o coroană magnifică, iar fața lui este mai feminină În fața lui vine o mulțime de muzicieni cu trompete, chimvale eufonice și tot felul de alte instrumente La început apare cu un strigăt și un vuiet îngrozitor, precum [descris] în Circulo [Empto] Salomonis și spus în art Имеется в виду рукопись под изменить "Cartea ficiorum spiritum, seu Liber dictus Empto Solomon, despre prinții și regii palatelor" ("Книга si Paimonstve [magie] Și când vorbește acest Paimon, exorcistul nu-l înțelege întotdeauna, dar să nu deznădăjduiască Dar făcând din acest duh un jurământ să se supună dorințelor sale, să-i poruncească îndată să răspundă limpede și limpede la întrebările pe care i le pune, despre toate artele filozofice, înțelepciunea și științele și despre toate celelalte lucruri secrete Și dacă vrei să știi despre structura lumii și ce este pământul și cum se sprijină pe ape, sau despre orice altceva, sau ce este Abisul și unde este vântul și de unde vine, vă va spune că totul este suficient Puteți, de asemenea, să faceți sfințirea și să aduceți [i] daruri El acordă onoruri și favoruri; el impune cătușe celor care i se opun și îi subordonează puterii exorcistului; aduce spirite bune în gospodărie și este versat în toate artele Rețineți că atunci când îl numește, exorcistul trebuie să privească spre nord-vest, pentru că acolo este casa lui Când îl invoci, lasă-l pe exorcist să-l întâlnească fără teamă și lasă-l să-și pună întrebări sau să enumere ordine și, cu siguranță, va obține ceea ce își dorește Dar să nu uite de Creator pentru asta Unii spun că Paimon aparținea ordinului domniilor, alții ordinului heruvimilor El este urmat de două sute de legiuni, parțial din rangul de îngeri, parțial din autorități Țineți minte că dacă numai Laimon este invocat oferindu-i o jertfă sau o ofrandă, îl vor urma doi împărați, și anume, Beball și Abalam, și împreună cu ei și alte spirite din rangul autorităților; este însoțit de [doar] douăzeci și cinci de legiuni, căci spiritele de sub el nu rămân mereu cu el, decât dacă sunt siliți să apară cu ajutorul puterii divine Goetia de Crowley/Mathers: nr Al nouălea spirit în ordine este Paimon, marele rege, ascultător în toate lui Lucifer El apare sub forma unui bărbat călare pe o cămilă cu o singură cocoașă; pe cap are o coroană magnifică Și oastea duhurilor mărșăluiește înaintea lui, ca oameni cu trâmbițe și chimvale puternice și alte instrumente muzicale de orice fel Vocea lui este puternică, iar la prima sa apariție mârâie, iar vorbirea lui este de așa natură încât magicianul nu este chiar ea • • slujbe purtate de spirite, sau Cartea numită Arta lui Solomon, cu prinți și regi ai demonilor"), la care Vir se referă la izvorul svs-tsі ііііn, expus în "Pseudo-monarhie" Picoll dezasambla, cu excepția cazului în care îl poate face [vorbește clar] Acest spirit învață toate artele și științele și alte lucruri arcane El vă poate dezvălui ce este pământul și cum este susținut de ape; și ce este mintea și unde este; și orice alte secrete pe care doriți să le aflați El dă și trimite onoruri El obligă sau obligă pe orice om să asculte de magician, dacă acesta este al lui [i e Maga] dorinta El dă spirite bune în gospodărie și celor care pot preda toate artele El vine din vest El este din ordinul stăpânirilor Sub comanda lui se află de legiuni de spirite, dintre care unele sunt de rangul îngerilor, iar altele de la autorități Dacă invoci acest spirit singur, Paimon, va trebui să-i faci o ofrandă; și el va fi slujit de doi regi pe nume Labal (Labal) și Abalim (Abalim), precum și de alte Duhuri din rangul autorităților din armata sa și de de legiuni Aceleași spirite care le sunt supuse nu vin întotdeauna cu ei decât dacă magicianul le obligă În tradiția grimoiului, spiritul numit Paimon este adesea inclus printre marii regi ai celor patru direcții cardinale și este aproape întotdeauna asociat cu vestul (ocazional cu sudul) În Cartea Magiei Sacre a lui Abramelin, Paimon este unul dintre cei opt prinți mai mici ai lumii interlope, subordonați celor patru domni supremi S L Masere, în comentariile la traducerea sa a acestei cărți, afirmă că Paymon este identic cu Azazel (vezi) și sugerează că numele "Paymon" provine "de la cuvântul ebraic POMN, care înseamnă "sunat" sau "clopot" Ea, la rândul său, este derivată din rădăcina ebraică ROM = "a agita", "a excita" sau "a lovi" Cuvântul POMN este folosit în Cartea Exodului, : , ^: și - S [clopot, în traducerea sinodală rusă - "vertebra"]" , Picall De Plancy: # - Picollus este un demon adorat de locuitorii Prusiei în vremurile străvechi I-au dedicat capul defunctului și au ars untură în cinstea lui Acest demon a fost arătat oamenilor cu puțin timp înainte de moartea unor oameni importanți Dacă prima dată a putut să fie liniștit, a apărut din nou, și dacă el " țy Dansul vrăjitoarelor în Sabat forțat să vină a treia oară, apoi a fost posibil să-l ispășească numai cu o libație de sânge uman Când Picoll era mulțumit, se auzea râzând în tâmplă; căci un templu separat i-a fost dedicat Aceasta se referă la Patols (Patolus) - zeul lumii interlope și al morții în mitologia prusacă, ultimul din trinitatea divinităților supreme El a fost înfățișat ca un bătrân palid, cu barbă gri, acoperit cu o eșarfă albă și a fost asociat cu iarna, bătrânețea și decăderea Atributele lui Patols erau capete moarte ale unui om, un cal și o vacă; s-a sugerat că aceste animale, și uneori și oameni, i-au fost sacrificate Dansul vrăjitoarelor în Sabat De Plancy: nr Pierre de Lancre susține că dansul la Sabbat i-a înnebunit pe bărbați și a provocat avorturi spontane la femei Se spune că diavolul le-a învățat pe vrăjitoarele din Geneva diferite feluri de dansuri Aceste dansuri erau foarte nepoliticoase: foloseau bețe și doage de mesteacăn ca cele folosite pentru a face să danseze animalele Acolo diavolul a dat o piatră de foc unei tinere, ceea ce i-a făcut pe toți cei care au atins-o să înceapă să danseze La proces, ea i-a batjocorit pe judecători și a declarat că nu vor putea să o omoare; dar curând a început să cânte într-un mod diferit Demonii dansează cu vrăjitoarele, luând forma de capre sau alte animale În Sabat, de obicei dansează în cerc, spate în spate; rareori cineva dansează singur sau în perechi Sunt doar trei dansuri: primul se numește țigan; a doua este asemănătoare cu cele dansate de artizanii din satele noastre și anume, fiecare sare sus, fără să se întoarcă cu spatele partenerului său; pentru al treilea, toți se aliniază la rând, își dau mâinile și încep să galopeze în același ritm, întrucât acum dansează în galop Toate aceste dansuri sunt executate pe sunetul unei mici tamburine, flaut, vioară sau vreun instrument de percuție Nu există altă muzică la Sabat Vrăjitoarele sunt însă convinse că în întreaga lume nu pot fi concerte mai bune decât la aceste adunări diavolești $ - Vrăjitoare zburătoare Zborul vrăjitoarei De Plancy: nr Vrăjitoarele călăresc o capră, o oaie neagră sau un demon pentru Sabbat și, în alte scopuri, călătoresc de obicei pe o mătură* Pruflas (Busas, Bufas) DePlancy: # Pruflas, sau Busas, este Marele Duce și Duce al imperiului infernal Domnește în Babilon și apare acolo cu cap de bufniță El stârnește ceartă, aprinde flăcările războiului și luptei și aduce oamenii pașnici la sărăcie; dă cu generozitate tot ce i se cere; douăzeci şi şase de legiuni se supun ordinelor lui Veer: Nu Pruflas, altfel Bufas, este un mare prinț și duce care locuiește în vecinătatea Turnului Babel și acolo este văzut sub forma unei flăcări care arde în aer liber Cu toate acestea, capul lui este ca cel al unui borcan mare El este inițiatorul și instigatorul de ceartă, războaie, ceartă și înșelăciune Nu poate fi permis peste tot El vă va îndeplini cu generozitate cererile Douăzeci și șase de legiuni sunt sub el, parțial din rangul de tronuri și parțial din rangul de îngeri Rahovart De Plancy: nr Ce fel de demon Rahovart, nu știm Morala lui Durzel, tipărită la Rouen, nimeni nu știe când și în circulație până la sfârșitul secolului al XV-lea, spune povestea unui om bogat rău și zgârcit, iar în ea Satana lucrează cu un scolo demonic pe nume Rahovart Când moare un avar, acest Rahovart îi ia sufletul în coș Ribesal (Ryubetsal) De Plancy: nr Ribesal este un spirit care trăiește, conform credințelor sileziene, în Munții Uriași Ei cred că nimeni altul decât el, cât ai clipi, acoperă acest munte cu nori și provoacă furtuni Celălalt nume al lui este Rubezal În mitologia populară germană și cehă, Rübetzal este un spirit care a trăit în Krkonopie (Munții Uriași) și este capabil să provoace vreme rea și alunecări de teren Conform credințelor, el a apărut sub diferite forme (un uriaș, un pitic, un călugăr în gri pelerina de ploaie, un țăran voinic etc ) și a ajutat oamenii buni, și i-a dus pe cei răi în rătăcire sau i-a ademenit în prăpastie Etimologia numelui său este neclară; pe lângă traducerea literală comică a lui "Reposchet", există o versiune care provine dintr-o expresie veche înaltă germană cu sensul "furtună aprigă" Într-un fel sau altul, credeau că este imposibil să-l cheme în față cu acest nume, dar ar trebui să li se adreseze cu respect: "Stăpânul Munților" Un muzeu din orașul Erlitz și o grădină botanică din Munții Uriași sunt dedicate acestui personaj popular al legendelor populare Scriitorul și folcloristul german Johann Museus a expus legendele despre Rkhbetsal în formă literară, dându-i titlul de "Prinț al Piticilor" și începându-și povestea astfel: În Ținutul Sudeților - acel Parnas din Silezia, căruia poeții și-au dedicat de mai multe ori poeziile lor languide - în armonie pașnică cu Apollo și cu cele nouă muze ale sale trăiește faimosul spirit montan, pe nume Rübetzal, care a glorificat Munții Uriași aproape mai mult decât toți Silezia poeţi adunaţi Adevărat, el deține aici doar o mică zonă mărginită de un lanț de munți și, în plus, o împarte cu doi monarhi mai puternici, care, însă, nu vor să-l recunoască drept coproprietar Pe de altă parte, câțiva lakhter-ra sub suprafața scoarței terestre antice își încep posesiunile nemărginite, întinzându-se la opt sute șaizeci de mile în adâncime, până în centrul pământului Acolo, puterea acestui prinț al piticilor este nedivizată și nu este limitată de niciun tratat Lui Ryubetsal îi place să rătăcească prin posesiunile sale, care sunt larg răspândite în abis, să inspecteze bogăția inepuizabilă a depozitelor subterane, să stea cu ochii pe mineri pitici și să-i plaseze în slujbele lor: cine să construiască un baraj puternic pentru a conține elementul de foc și împiedică-l să scape din măruntaiele pământului, și care - să capteze vaporii minerali pentru a satura cu ei roca sterilă și a o transforma în minereu nobil Uneori, obosit de griji, se ridică să se odihnească pe suprafața pământului și acolo , în mica sa posesie printre Munții Uriași, ca un disolut USD a lui Ron un fars, gata să-și gâdile aproapele până la moarte pentru distracție, își bate joc de copiii rasei umane în toate felurile posibile Căci prietenul Rubetzal, să-ți fie cunoscut, este ca multe mari genii: la fel de capricios, impulsiv și excentric, răutăcios, nepoliticos și neînfrânat, mândru, deșertat și volubil, uneori nobil, sensibil, dar mereu în contradicție constantă cu sine Este deștept și în același timp prost, uneori moale și într-o clipă răcoros, ca un ou aruncat în apă clocotită; azi bun și afectuos, mâine rece și străin; poate fi ticălos și onest, încăpățânat și compliant, în funcție de primul impuls și starea de spirit de moment În vremurile străvechii vechi, cu mult înainte ca urmașii lui Iafet să pătrundă departe spre nord și să locuiască în această țară, Rubetzal făcea deja furie în munții sălbatici: punând urșii și urșii unul împotriva celuilalt sau cu un bubuit înspăimântător a insuflat frică în vânatul timid, înspăimântat se repezi de pe stânci abrupte în abisuri adânci După ce s-a săturat, a coborât din nou în lumea interlopă și a rămas acolo timp de secole, până când a fost din nou cuprins de dorința de a se întinde la soare și de a admira creaturile pământești Ronove (Ronove, Ronve, Ronove) De Plancy: nr Ronwe, marchizul și contele lumii interlope, apare sub forma unui monstru; el dăruiește adepților săi cunoașterea limbilor și favoarea lumii întregi Nouăsprezece cohorte infernale se supun ordinelor lui Vir: Nr Ronove - Marchiz si conte, ca un monstru in aparenta; face din om un maestru de neîntrecut în arta retoricii, dăruiește slujitori credincioși, cunoașterea limbilor străine, harul prietenilor și al dușmanilor; nouăsprezece legiuni îi ascultă Goetia de Crowley/Mathers: nr Al douăzeci și șaptelea spirit este Ronove El apare sub forma unui monstru El excelează în predarea artei retoricii și oferă slujitori buni, cunoaștere a limbilor și favoruri de la prieteni și dușmani Este un marchiz și un mare conte; iar sub comanda lui sunt legiuni de spirite S Sallos Sallos (Saleos, Zaleos, Zebos) De Plancy: # - Zebos (Zaebos) - marele conte al iadului Are aspectul unui războinic puternic așezat pe un crocodil; pe capul lui este o coroană ducală Are un temperament plăcut Veer: nr Saleos este un conte grozav El apare sub forma unui războinic viteaz călare pe un crocodil, poartă o coroană ducală și este pașnic "Goetia" Crowley/Mathers Al nouăsprezecelea spirit este Sallos sau Saleos Acesta este un mare și puternic duce; apare sub forma unui războinic viteaz călare pe un crocodil, cu o coroană ducală pe cap, dar pașnic El face femeile să iubească bărbații și bărbații să iubească femeile și guvernează peste de legiuni de spirite Stolas (Stolos) De Plancy: nr Stolas, marele prinț al iadului, apare sub forma unei bufnițe; luând forma unui om și apărând în fața exorcistului, el predă astronomia, precum și proprietățile plantelor și ale pietrelor prețioase Douăzeci și șase de legiuni îl recunosc ca fiind generalul lor Vir: Nr Stolas - marele prinț, care apare sub forma unei bufnițe; înaintea exorcistului, el capătă forma și forma unui om și învață perfect astronomia și proprietățile plantelor și pietrelor prețioase; sub el sunt douăzeci și șase de legiuni Crowley/Mathers Goetia: Al treizeci și șaselea spirit este Stolas, sau Stolos Acesta este un prinț mare și puternic; înaintea turnatorului, el apare la început sub forma unui corb puternic, dar apoi ia forma unui bărbat El predă arta astronomiei și proprietățile ierburilor vindecătoare și ale pietrelor prețioase El conduce peste de legiuni de spirite Thorngarsuk De Plancy: Nu bі: Torngarsuk (Torngarsuk) Groenlandezii nu se roagă nimănui, nu fac sacrificii și nu fac ritualuri, ci doar cred în unele ființe supranaturale Șeful și cel mai puternic dintre aceste creaturi este Thorngarsuk, care este cel mai adesea abordat de pescari și care este uneori reprezentat ca un urs, alteori ca un cu un braț Ukobach o persoană și uneori - ca un omuleț de mărimea unui deget De la această zeitate angakoks (vindecătorii locali) cer sfaturi atunci când un groenlandez se îmbolnăvește Pe lângă acest spirit bun, invizibil pentru toți, în afară de angakok, mai sunt și alții care, prin intermediul angakokului, indică ceea ce trebuie făcut pentru a nu aduce nenorocire asupra sa Fiecare angakok păstrează un spirit ajutător într-o geantă de piele, pe care o poate chema și pune întrebări ca un oracol Se referă la Thorngarsoak ("Marele Spirit al Munților") - spiritul maestru al animalelor marine din mitologia eschimoșilor De asemenea, uneori se pretinde că Thorngarsoak comandă nu numai foci și balene, ci și caribu Pe lângă aceste apariții, el a fost uneori reprezentat ca un monstru marin sau un om al cărui corp este complet acoperit de ochi Potrivit unor povești, el are aspectul unui urs polar uriaș și trăiește într-o peșteră din apropierea golfului Ungava (strâmtoarea Hudson) Un munte din vârful nordic al Labradorului, al doilea ca înalt din peninsulă, poartă numele lui Ukobach De Plancy: nr Ucobach este un demon de cel mai de jos ordin El arde constant cu foc; este numit inventatorul tigăilor și artificiilor În numele lui Belzebub, el are grijă de cazanele infernale pentru ca uleiul să nu fiarbă în ele Alte descrieri adaugă că acest demon trăiește în vest, că are un corp roșu, ochi și urechi uriașe, iar în mâinile sale o tigaie cu cărbune sau un poker încins la roșu În ceea ce privește uleiul din cazanele infernale, se spune că este făcut din sângele damnaților Steagul De Plancy: nr Flaga, zână scandinavă care aduce nenorocire Unii susțin că ea a fost doar o vrăjitoare care a zburat pe un vultur Numele "steagului" este un "fylgja" distorsionat (fylgja, literal "însoțitor"), așa cum a fost numit spiritul în tradiția scandinavă ; O femeie flauros care a însoțit constant o persoană și este strâns asociată cu soarta și norocul său Fylgja - tutorele unei persoane sau al unei familii întregi; ea își ajută proprietarul și îi dă sfaturi Cu toate acestea, ea poate părăsi o persoană dacă acesta nu o ascultă, iar în unele situații ea acționează într-adevăr ca un vestitor al morții (de exemplu, dacă o persoană o vede călare pe un cal gri sau îl invită la ea acasă) Flauros (Flavros, Haures, Hauras, Havres) De Plancy: nr Flavros este un mare comandant infernal Unii l-au văzut sub forma unui leopard formidabil Când capătă formă umană, fața lui este groaznică, ochii îi strălucesc El cunoaște trecutul, prezentul și viitorul, ridică toți demonii sau spiritele să lupte împotriva dușmanilor lor, adică vrăjitorii, și comandă douăzeci de legiuni Veer: nr Flauros (Fiauros) - un duce puternic; el este arătat sub forma unui leopard formidabil și puternic, iar în formă umană arată o față îngrozitoare cu ochi feroce; el răspunde sincer și complet întrebărilor despre prezent, trecut și viitor; fiind în triunghi [sic!], el minte despre toate [aceasta], iar în rest înșală și induce în eroare despre alte lucruri; el vorbește cu plăcere despre divin și despre crearea lumii și despre căderea [îngerilor]; puterea sa divină, la fel ca toți ceilalți demoni sau spirite, poate fi forțată să ardă și să distrugă toți dușmanii turnătorului Iar dacă i se va porunci, va avea grijă ca exorcistul să nu cadă în ispită; iar sub el erau douăzeci de legiuni Goetia de Crowley/Mathers: nr Al șaizeci și patrulea spirit este Haures, sau Hauras, sau Havres, sau Fiauros Acesta este Marele Duce; la început apare sub forma unui leopard, puternic, îngrozitor și puternic, dar apoi, la ordinul Exorcistului, ia forma unui om cu ochi arzători și înfocați și cu o față cât se poate de groaznică El dă răspunsuri adevărate despre tot ceea ce a fost, este și urmează să vină Dar dacă nu i se poruncește să intre în triunghi, Ah, el va minți despre toate aceste lucruri și va înșela și păcăli pe turnător în aceste lucruri sau în cutare și cutare chestiune Și, în sfârșit, va vorbi despre crearea lumii și despre divin și despre cădere Fourcas la spiritele sale proprii și celorlalte El va distruge și va arde dușmanii Exorcistului, dacă dorește; nici nu va fi condus în ispită de vreun alt duh El conduce peste de legiuni de spirite Furcas (Forcas, Forras, Furras) De Plancy: nr Furcas (Furcas), Forcas (Forcas), sau Furras (Furras) - cavaler, mare gardian; apare sub forma unui bărbat puternic, cu barbă lungă și păr alb; călărește pe un cal mare și ține în mâini o suliță ascuțită El cunoaște proprietățile ierburilor și ale pietrelor prețioase Preda logica, estetica, chiromantia, piromantia si retorica El poate face o persoană invizibilă, o poate înzestra cu ingeniozitate și elocvență De asemenea, cu ajutorul lui, puteți găsi lucruri pierdute și găsi comori, iar sub comanda lui sunt douăzeci și nouă de legiuni de demoni Veer: nr Fourkas este un cavaler, care acționează sub forma unui om fioros, cu barbă lungă și păr gri; stă pe un cal palid și ține în mâini o săgetă sau o suliță ascuțită; el predă la perfecțiune filosofia aplicată, retorica, logica, astronomia, chiromanția, piromanția și toate subdiviziunile lor; douăzeci de legiuni sunt sub el Goetia de Crowley/Mathers: nr Cel de-al cincizecelea spirit este Furcas Acesta este un cavaler; apare sub forma unui bătrân feroce, cu barbă lungă și capul cenușiu, călare pe un cal palid și cu o armă ascuțită în mână Funcția lui este să predea artele filozofiei, astrologiei, retoricii, logicii, chiromanției și piromanției în toate ramurile lor și la perfecțiune Are de legiuni de spirite în putere Se crede că numele "Furcas" provine din latinescul "furca" - "furcă, corn" Furfur (Furtur) De Plancy: nr Furfur este un conte infernal El poate fi văzut sub forma unui căprior cu o coadă în flăcări; nu spune nimic decât minte, dacă nu este închis într-un triunghi Adesea el ia forma unui înger; vorbește cu voce răgușită și întreține alianțe între soți și soții El Shake-ul provoacă fulgere și tunete oriunde i se cere Răspunde la întrebări abstracte Douăzeci și șase de legiuni se supun ordinelor lui Veer: # Furfur este un mare număr; apare sub forma unei căprioare cu o coadă de foc; el zace în toate, dacă nu este închis într-un triunghi; la cerere, ia forma angelica; vorbește cu voce aspră și stârnește de bunăvoie dragostea între soț și soție; provoacă tunete, fulgere și uragane Dacă i se poruncește, el răspunde bine la întrebări despre mistere și lucruri divine, iar sub comanda lui sunt douăzeci și șase de legiuni "Goetia" de Crowley/Mathers; nr Al treizeci și patrulea spirit este Furfur Acesta este un conte mare și puternic; el apare sub forma unei căprioare cu o coadă de foc El nu spune niciodată adevărul decât dacă este constrâns sau forțat să intre în triunghi, D Odată ajuns acolo, va lua forma unui înger Când este întrebat, el răspunde cu o voce aspră El provoacă cu pricepere dragoste între un bărbat și o femeie El poate produce fulgere și tunete, vânt și furtuni mari cu un uragan Iar dacă este ordonat, dă răspunsuri veridice despre chestiuni secrete și divine El conduce peste de legiuni de spirite Potrivit unei versiuni, numele acestui demon provine de la "furfur" (lat "coaja, coaja"), după alta - de la "furcifer" (lat "escroc, ticălos") Shake (Chass, Piaz, Skoke) De Plancy* nr Skoke (Scox), sau Shake (Chax), este marele marchiz infernal Are o voce răgușită, iar acest spirit este plin de minciuni El apare sub forma unei barze El fură argint din casele în care intră și-l returnează abia după două sute de ani, și chiar și atunci dacă casa este încă în picioare În plus, fură cai El se supune tuturor ordinelor oricui îl forțează să asculte și, deși promite să se supună doar celui care îl aruncă, nu te poți baza pe cuvântul lui în acest sens Skoke va minți dacă nu este închis într-un triunghi; dar, fiind ferm legat de granițele acestuia din urmă, el poate spune adevărul despre lucrurile supranaturale Indică locația comorilor care nu sunt păzite de spirite rele Are treizeci de legiuni sub comanda sa Evrynome Veer: nr Shake (Shax), el este Skoke, - un marchiz întunecat și mare, ca o barză; vorbeşte cu o voce răguşită şi liniştită; din ordinul turnătorului, el poate să ia în mod miraculos orice persoană vederea, auzul și înțelegerea; fură bani din toate casele regale și îi returnează înapoi după de ani; dacă i se ordonă, poate fura un cal; se crede că îndeplinește toate ordinele, dar deși promite să se supună turnătorului în toate, nu te poți baza pe cuvântul lui; minte, dacă nu este închis într-un triunghi, dar altfel vorbește despre fapte divine și despre comori dintre cele care nu sunt păzite de duhuri necurate; el promite că va aduce spirite bune de gospodărie și le poți lua dacă nu sunt înșelători; are treizeci de legiuni sub el Goetia de Crowley/Mathers: nr Al patruzeci și patrulea spirit este Shake, sau Shaz, sau Shass Acesta este marele marchiz; el apare sub forma unui porumbel și vorbește cu o voce aspră, dar nu tare Funcția lui este de a, la porunca Exorcistului, să ia vederea, auzul sau mintea oricărui bărbat sau femeie; și fura bani din casele regale și îi dau înapoi după de ani Dacă îi porunci, el, la ordinul turnătorului, va primi cai sau orice altceva Dar mai întâi trebuie să fie forțat să intre în triunghiul, A, altfel îl va înșela [adică caster] și spune-i o mulțime de informații false El poate descoperi orice lucru ascuns care nu este păzit de spirite necurate Uneori dă spirit casnic bun El conduce peste de legiuni de spirite Evrynome De Plancy: nr După unii demonomani, Eurynomus (Eigupoppe) este unul dintre demonii supremi, prințul morții Are dinți uriași, lungi și un corp monstruos, toate acoperite de ulcere, iar pielea de vulpe îi înlocuiește hainele El era cunoscut neamurilor Pausanias scrie că s-a hrănit cu trupuri și cadavre În templul delfic a existat o statuie a lui, unde este înfățișat cu fața neagră, cu dinții dezgolit, ca un lup flămând, și stă pe pielea unui zmeu Numele acestui demon este într-adevăr împrumutat din "Descrierea Hellas" a lui Pausanias, dar el nu vorbește despre templu * Sculptură Yang-gant-i-tan, dar despre una dintre frescele artistului Polygnot, pentru care i s-a alocat o clădire specială în Delphi: Exegeții (interpreții) de la Delphi susțin că Eurynomos este unul dintre demonii din Hades și că devorează carnea morților, lăsându-le doar oase Dar nici poemul lui Homer "Odiseea", nici așa-numitele "Miniada" și "Întoarcerile", care menționează Hades și ororile lui, nu cunosc vreun demon Eurynomus Prin urmare, mă voi limita doar la a descrie aspectul acestui Eurynome în imagine și ipostaza în care artistul l-a înfățișat Culoarea pielii lui este undeva între albastru închis și negru, ca acele muște care aterizează pe carne; dinții îi sunt descoperiți și stă pe pielea răspândită a unui zmeu (X ) Yang-gant-i-tan De Plancy: nr Yan-gant-y-tan este un tip de demon care rătăcește prin Finisgere noaptea Pe fiecare dintre cele cinci degete ale uneia dintre mâinile sale, poartă o lumânare și le rotește ca pe o roată Bretonii cred că întâlnirea cu el nu este bine În mitologia inferioară a bretonilor, acest spirit era de fapt numit "Sand Yan y Tad" (Sand Yan y Tad), care înseamnă literal "Sfântul Ioan și Tatăl" Era un fel de "lumină rătăcitoare" - o zână periculoasă, care îi dădea din drum pe călători Bibliografie Abraham von Worms; Mathers, SL (tr ) Cartea Magiei Sacre a Magului Abramelin - Mineola: Dover Publications, Agrippa, Henry Cornelius Trei cărți de filozofie ocultă - St Paul: Llewellyn Publications, Barrett, Francis Magul; sau Celestial Intelligencer - Londra: Blavatsky, HP Doctrina secretă - Los Angelec, CA: Tarcher, $ Fericit, James Paștele negru - New York: Avon Books, Bodin, Jean Pe Demon-Mania Vrăjitoarelor / Randy Scott (tr ) - Toronto: Publicații CRRS, Berărie, Cobham Dicţionar de frază şi fobie - Cahnet, Augustîn; Taylor, Charles; Robinson, Edward Dicționar Calmefs al Sfintei Biblii: așa cum a fost publicat de regretatul domnul Charles Taylor, cu fragmentele încorporate Întregul condensat și aranjat în ordine alfabetică - Boston: Collin de Plancy, J Dictionnaire Infernal - Paris, Collin de Plancy, JAS Demonographie: The Fountainhead of Diabolic Portraiture - Seattle, WA: Trident Books, n Davidson, Gustav Un dicționar de îngeri, inclusiv îngerii căzuți - New York: The Free Press, DuQuette, Lon Milo et al Aleister Cm&ley's IIlustratei Goetia - Tempe, AR: New Falcon Publications, eu i DuQuette, Lon Milo Viața mea cu spirite Aventurile unui magician modem - Boston, MA, York Beach, ME: Weiser Books, Ford, Michael Calea Luciferiană și Sabatul Vrăjitoarelor - nd и Gaster, Moise (ed ) Sabia lui Moise: o carte veche de magie - Londra: Holmes Publishing Group, к" Gettings, Frei Dictionary of Demons - Londra: Editura Guild, Guiley, Rosemary Ellen Enciclopedia Îngerilor - New York: Checkmark Books, Karlsson, Thomas Cabala, Qliphoth și Magia Goetică - Editura Ajna, Keightley, Thomas Mitologia Zânelor - Londra, Levi, Elifa Misterele Cabalei - Wellingborough: Thorsons, Levi, Elifa; Stai, AE (tr ) Magia transcendentală: doctrina și ritualul ei - New York: Samuel Weiser, Mack, Carol К ; Mack, Dinah Un ghid de câmp pentru demoni, faine, îngeri căzuți și alte spinte subversive - New York: Henry Hoit & Со , Patai, Rafael Zeița ebraică - Detroit: Wayne State University Press, Rawlinson, Nick Viziunea comică a lui William Blake -Hampshire: Palgrave Macmillan, Rudwin, Maximilian Devii în legendă și literatură - New York: AMS Press, Open Court Publishing, Savedow, Steve (tr ) Sepher Rezial Hemelach: Cartea Îngerului Rezial - Boston și York Beach, MA: Weiser Books, Seligmann, Kurt Istoria magiei - New York: Pantheon Books, Schaff, Filip Un dicționar al Bibliei - Philadelphia: Am SSUj Schmitz, Leonhard "Alastor" // Smith, William (ed ) Dicţionar de biografie şi mitologie greacă şi romană, voi - Boston: Little, Brown and Company, Scot, Reginald Descoperirea vrăjitoriei - ; rpt Londra: Skinner, Ştefan; Rankine, David Goetia lui Dr Rudd - Londra și Singapore: Golden Hoard Press, Soreson, Eric Posesiune și exorcizare în Noul Testament și creștinismul timpuriu - Mohr Siebeck, Stratton-Kent, Jake The True Grimoire / The Encyclopaedia Goetica, voi - Scarlet Amprint, Tishby, Isaia (ed ); Goldstein, David (tr ) Înțelepciunea Zoharului: o antologie de texte voi - Oxford: Oxford University Press, f Weyer, Johann; Peterson, Joseph (tr ) Pseudomonarchia Daemonum (Liber officiorum spirituum) - http://www esotericarchives com/solomon/weyer htm Rolul complet de artă Sidur - New York: Artscroll Library / Mesorah Publications, The Jewish Encyclopedia, http://www jewishencyclopedia porumb/ / Beowulf vârstnicul Edda Cântecul Nibelungilor / Biblioteca Literaturii Mondiale Pe V Tikhomirova, A Korsuna, Yu Korneeva - I : Ficțiune, Bersnev, P , Galat A (ed ) Cartea viziunilor vieții de apoi Antologie - Sankt Petersburg: Amfora, V Marea Cheie a lui Solomon Adevărata carte magică a iezuiților / Per A Blaze - M : Ganga, Thelema, Bulgakov, Mihail Maestrul și Margareta - Sankt Petersburg: Azbuka, $ Vondel, Joost van len Tragedie / Per E Vitkovsky și alții - M : Nauka, Herodot Poveste / Per G Stratanovsky, ed S L Utchenko - L : Nauka, Gorelov, Nikolai (ed ) Mari nigromanți și vrăjitori obișnuiți - Sankt Petersburg: Azbuka, C Dante Alighieri Divina Comedie / Per M Lozinsky - M : Nauka, Irineu de Lyon Cinci cărți împotriva ereziilor / Per P Preobrajenski - M : Grimoriu adevărat Dragon rosu / Per A Blaze - M : Ganga, Thelema, Și Cartea lui Enoh Apocrife / Ed V Rohmistrov - Sankt Petersburg: Azbuka, iz Crowley, Alistair Goetia / Per A Blaze - M : Ganga, Thelema, c Crowley, Alistair Mărturisire Volumul i / Per A Blaze - M : Ganga, Thelema, Legenda doctorului Faust / Ed V M Jirmunski - M : Nauka, i$ Lesage, A R imp / Per ed E Gunsta În: roman frivol francez - M : Polos, Makhov, A E Hortus Daemonum Grădina Demonilor Dicționar de mitologie infernală a Evului Mediu și a Renașterii - M : Intrada, Milton, Ioan Raiul pierdut Poezii Samson luptătorul / Biblioteca Literaturii Mondiale Pe A Steinberg - M : "Ficțiune", Mituri ale popoarelor lumii Enciclopedie În vol / Ed S A Tokarev - M : Enciclopedia sovietică, Museus, Johann Karl August Povești și legende populare / Per V Pugacheva - M : ERA, io Ovidiu, Publius Naso Metamorfoze / Per S Shervinsky -M : Ficțiune, Orlov, M A Povestea relațiilor omului cu diavolul - Sankt Petersburg: Pausanias Descrierea Hellasului / Per S Kondratieva -M : AST; Ladomir; Plutarh moralitate / Per Ya Borovsky, M Botvinnik, N Braginskaya, M Gasparov - M : Eksmo-press; Harkov: Folio; Porfiriev, I Legende apocrife despre persoane și evenimente din Vechiul Testament - Kazan, Plutarh Discuții la masă / Per Da Borovski - M : Nauka, Plutarh Biografii comparate În vol / Ed S Averintseva - M : Nauka, Sokolov, Enciclopedia B Bulgakov - M : Lokid; Mit, Sofocle Dramă / Per F Zelinsky - M : Nauka, Tantlevsky, I R Cartea lui Enoh Sefer Yetzirah - Cartea Creației - M : Podurile culturii / Gesharim, Tantlevsky, I R Cărțile lui Enoh Fragmente aramaice din Qumran - Israel: Amutat Giipre Tarbut, Tantlevsky, I R Cărțile înțelepților evrei - Sankt Petersburg: Amfora, Shelley, Percy Bysshe Alastor, sau Spiritul Singurătății / Per V Mikuşevici În: Shelley, Percy Bysshe Lucrări alese Poezii Poezii Dramă Studii filozofice - M : Ripol Classic, $} Shakespeare, William Tragedie Sonete / Biblioteca Literaturii Mondiale Pe B Pasternak, S Marshak - M : Ficțiune, Sprenger, Yakov; Institoris, Heinrich Ciocanul vrăjitoarelor / Per N Tsvetkova - Sankt Petersburg: Amfora, P Eschil Tragedie / Per Vyach Ivanova - M : Nauka, USD Jung, K -G Șapte instrucțiuni pentru morți - http://www jungland ru/node/ Demonografie Corrector Evgenia Safonova Design și aspectul copertei Nadezhda Salamakhina Aspect asistat de computer Nadezhda Salamakhina SRL Editura Ganga Moscova, st Golubinskaya, / , GANGA RU Semnat pentru publicare și Format x / Volumul p l Tiraj de exemplare Ordinul nr Cască Original Garamond W Imprimare offset Tipărit în tipografia SRL "Fler- " , Krasnodar, st Uralskaya, / & tl& ț) (i) abraxas ( ) yorlreg ( ) ^bramele x ( ) Azazel (e) G? ȘI &UM ( ) blaster ( ) Blocant ( ) Yamirsias ( ) &MOH (tu) ^nЬras & spalare (din) vechi ( ) % Zylan (h) barbatos ( ) Din Basel (ib) Vom mânca ( ) JGcpum (* ) ( ) Strada Beelzebub ( ) Zhlfe&F ( ) $olak ( ) #ull ( ) ZGaap ( ) ZG anaa-ZG ramma ( ) ZgayuM ( ) Eu sunt Lasia-Labolas ( ) ZG omori ( ) Devmos (h°) broaște râioase Shpos ( ) kaim ( ) Kali ( ) Xaphan (zb) Lamia ( ) Lgonar (SW Elf ( ) Lucifer ( ) Zalfas ( ) LIammon ( ) JHapxocuac ( ) Jicala ( ) LILCOM ( ) jtlo iox ( ) Naberus ( ) ^ibbas (+ ) $ikdr ( ) Orobas ( ) Shimon ( ) JhlKOAl ( ) Alaska Veem la Sabat ( ) PS'felds ( ) DOahovarsh ( ) $ibesal (S ) $ong (ss) Ollos ( ) scoli ( ) Thorn&arsuk ( ) Jacobah ( ) Fla&a ( ) Fllrros ( ) Frrkles ( ?) ZhCdks ( ) ( ) woHnrtoițc Jan-elnsh-i-ipan ( ) dinar (din cartea lui Francis Barret "Magicianul" i oP gcMobtu (Din Magicianul de Francis Barrett, і оі) &polion (Din Magicianul de Francis Barrett, і оі) Demonii Zerei se întorc cu multe milenii Cine sunt demonii? De ce însuși cuvântul "demon" este asociat cu răul în general și cu manifestările "corporale" ale naturii umane - și a fost întotdeauna așa? Care este originea demonilor și natura lor elementară? Cum arată și ce înseamnă aspectul lor? Această carte nu numai că descrie lumea demonilor, atât de misterioasă și multifațetă, dar investighează și în detaliu biografiile multora dintre reprezentanții săi Baza structurală a cărții a fost alcătuită din materiale din cele trei surse cele mai autorizate despre "demonografia" occidentală: "Goetia" (prima parte a grimoirului "Lemegeton, sau cheia mai mică a lui Solomon"), "Pseudomonarhia demonilor" de Johann Wier și "Dicționar infernal" de Collin de Plancy https://neculaifantanaru com/en/leadership-and-attitude html